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अपनी बात 


आध्यात्म के प्राण आचाये कुन्द कुन्द के ग्रन्थोी मे से यह 
प्रवचन सार परमागम उत्कृष्ट श्रेणी का ग्रन्थ है | ज्ञान तत्व व 
औजय तत्व का तथा साथमे चारित्र का जितना सुन्दर विवेचन इस 
ग्रन्थ राज में है सारे जिनागय मे अन्यत्र देखने को सुलभ नही है 
हम भाग्यशाली है कि हमे आचार्य परम्परा का ज्ञान तथा विदेह 
क्षेत्र के विध्यमान तीर्थंकर सीमदर भगवान की देशना का दोहरा 
लाभ आचाय कुन्द कुन्द द्वारा प्राप्त हुआ । आचार्य कुन्द कुन्द यदि 
विदेह न जाते तो यह ज्ञान हमे सुलभ न होता । उपलब्ध शिला- 
लेखो व साहित्य के अनुसार भआ्राचार्य कुन्द कुन्द ने 5४ पाइंडो की 
रचना की थी किन्तु हमारा दुर्भाग्य है कि उनका सम्पूर्ण वाग्डमय 
आज हमे उपलब्ध नही है । लेकिन फिर भी जो कुछ हमे उपलब्ध 
है अपने आप मे पूर्ण है । 


श्राचार्य कुन्द कुन्द का समय विक्रम की पहली शत्ताब्दी है। 
कुन्द कुन्द ने अपने जीवन काल में कभी भी वस्त्र घारण नहीं 
किया ११ वर्ष की आयु मे उन्होने जेनश्वरी दीक्षा लेली थी 
तथा ६४ वर्ष की आयु तक (विक्रम सम्बत्‌ ४€ तक) घूम-घृम वर 
नगर नगर याव गाव मे उन्होने तत्व ज्ञान सदपदेश भव्य प्राणियों 
की दिया । 


प्रवचन सार पर सस्कृत में दो टीकाएं उपलब्ध है पहली 
आचार्य श्रमृत्तचन्द्र की दूमरी जयमेव आचार्य को ग्रमृतचन्द्र की 
टीका का हिन्दी अनुवाद आगरा निवासी प० हेमराज जी का उप- 


लब्ब था किन्तु जयसेन आचार्य की हिन्दी टीका उपलब्ध नहीं थी 
सर प्रथम वीर सम्बत्‌ २४५० में ब्रम्हचारी शीतन प्रसाद जी द्वारा 
विरचित हिन्दी टीका सूरत से प्रकाशित हुई थी उसी टीका के 
आधार पर गाथा के भाव स्वाध्याय प्रेमियों के हाथो में उपलब्ध 
है श्रपती ओर से इसमें कुछ भी जोडा नहीं गया है फिर भी 
सामान्य अथवा सिद्धान्तिक कोई च्रूटि रह गई हो तो विन लोग 
क्षमा करेगे तथा आगम के झ्राधार पर सही कर लेंगे । 


श्री मोतीचन्दजी चादकीका की हांदिक भावना थी कि यह 
ग्रन्थराज उनके जीवनकान मे मुद्रित होकर जिन्नासू पाठकों के 
हाथ मे पहच जावे किन्तु उनकी यह अभिलापा पूर्ण न होसकी इस 
ग्रन्थराज के म्रात्र १०० पृष्ट ही मुद्रित हो पाये थे कि काल ने 
आकर उन्हे घर दवोचा । उनकी इच्छा व अभिलापा की पूर्ती हेतु 
ही उनकी धर्मपत्नि श्रीमती कन्चनदेवी, पुत्र सर्वश्री जौहरीलाल, 
रतनलाल, अरुणकुमार, अनिलकुमार व भरी सुनीलकुमार ने उनकी 
मृत्यु के बाद इस कार्य को अति शीघ्र पुरा कराने का निश्चय 
किया तदनुसार इसका प्रथम खण्ड ज्ञानतत्व आपके समक्ष है 
निश्चय ही ये सव वधाई के पात्र हैं। सत्य तो यह है कि भव्य 
प्राणियों का द्रव्य भव्य प्राणियों के लिए ससार समुद्र से तिर 
जाने मे ही निमित होता है। 


मुद्रण के कार्य में श्री रमेशचन्द्र अजसेरा मालिक अ्जमेरा 
प्रिटिग व्स ने जो सहयोग दिया है वे भी धन्यवाद के पात्र हैं। 


ज्ञान ससान ते श्रान जगत में सुख को कारर । 
इह परमामृत जन्म जरा मृतु रोग निवारक ॥। 


विनयचन्द पापड़ीवाल 
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श्रीकुन्दकुन्दस्वामी विरचित--- 


श्रीप्रवचनसार भाषाटीका । 
*<24४<:> 

दोह-प्गात ब्रान॑दगग, ज्ञान ग्योगि गाए | 

प्रोगा नि परत ब्रा, ग्राती मैं ब्रविकता। | 


भ्रष्ट करमको 'तष्ट कर, निज स्वभाव ऋलकाय । 
परम सिद्ध निजमें रमी, वंदहुं मनसें ध्याय ॥॥ 
परस पृज्य अरहंत गुरु, जिनेवाणीके नाथ । 
सकल शुद्ध परमात्मा, नमहें जोड़ निज हाथ ॥ 
रिषम श्रादि महावीर लो, चौबीसो जिन राय ॥ 
. परम शूर शुद्धात्मा, नमहूँ नमहूं ग्रुण गाय ॥ 
गोतस गराके ईश भुनि जंबू शोर सुघर्स । 
पंचस्‌ युग केवलि भए प्रगटायो जिन घर्मे ॥ 
कर प्रशाम अर नमनकर, श्रत केवलि समुदाय । 
ग्रंग पाठि भुनिवर सबे, निज पर तत्व लखाय ॥ 
कुन्द कुन्द आचायके, गुण सुमरू हरबार। 
जिनके वच्चन प्रमाण हैं, जिनवर चच अनुसार 0 


२] श्रीप्रवतरचनसार भाषाटीका ॥ 


िक०००३३० मकमक्रनिग मी अमन सॉफबहिक-ंग॥ धने। #2७ मे या नये 


सार तत्व निज आत्मा, दिखलावन रविसार। 
संशय विश्रम मोह तम, हर॒ण परम अविकार ॥ 
जा जाने श्रद्धे “विना, “पथ सम्पयक न लखाय । 
तिस श्रातमका भाद सब, भिन्न भिन्न दरशाय ४- 
स्वसंवित्तिसे सार सुख, भोग भोग हुलशाय । 
अन्य भव्य पर कृपा. कर, मारग दियो बताय ॥॥ 
तिस गुरुका आगम परम, है एक प्रवचन सार । , 
ः काद्रामृत, , दीका इंची, संल्कृतमें गुरकार॥.. 
. द्वितीय वत्षि-जयसेनने, लिख निज सुधा वहाय । 
ताका पंय 'कैर सुखंभवो; रुचि वाढी अभ्रधिकाय ॥ 
प्रथम चृत्ति भाषा कंरो, - हेमराज  बुघवान । 
द्वितीय वृत्ति भाषा नहीं, हुई मंच तक यह जान ॥॥ 
संद- बुद्धि 'पर रुचि घनी, ताके ही परसाद १ 
बएलवोध् “भाषा लिख; कर प्रमादकों बाद ॥ 
निज अनुभवेके कारणे, पर अनुभवके 'काज १ 
जो कछु उद्यम बन प्रेड़ा, है सहाय ज़िनराज ॥ 


” »- श्लोक-नमा. परमचतेन्यस्वात्मोत्वमुखसम्पदे ॥ 

, * परमागमयसाराय सिद्धाय परमेप्ठिनि ॥ १॥ 

श्र >>यद्यपि यहा टीकाकारके इन शब्दोसे यह कलकत्ता 
है कि शिवकुमारजी आगेका कथ्थर्त करते हैं परन्तु ऐसा नही है। 
आगेके व्यास्यानोसे कलकता है कि स्वामी कदकदाचार्य 'ही इस 
ग्रन्थके कर्ता हैं तथा शिवकुमारजी- मुख्य प्रश्नकर्ता हैं- शिव- 
कुमारजीको ही उ््ं श्यमे लेकर आचार्यने यह ग्रन्थ रचा है,। 


ली जग. पक, 





खत 


तक 
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क्न्स का स्कन 





गाथा--- - 
- एस सुरासुरमणासिदवंदिदय धोदघाइकम्ममलं-। 


पणमामि चडठमारंं, तित्यथ॑ं धम्मस्स कत्तारं ॥2॥ 
पस्क्तत दाया-- । 

! एप सुरासुरमनुष्येस्रवन्दित घीतघातिकमंमलम्‌ ॥ 

अणमामि वधंसानं तौर्य धर्मस्य कर्तारम्‌ ॥ £ ॥7 / 

' श्र्थ -यहा ग्रन्थकर्ता श्रीकृदकुंदा्ाय देवने' भ्रन्थको 
ग्रादिमि मगलाचरण इसीलिये किया है कि जिस धर्म तीर्थेके 
स्वामी श्री वर््मान स्वामी थे उसी घंमेका वर्णन करनेमे उन्हीके 
ग्रृंग और उपदेशोंमे हमारा मंन लवलीन रहे जिससे सम्बक्‌ 
प्रकार उस अधर्मक़ा वंणन किया जासके । यह तो ,ुख्य प्रयोजन 
मंगलाचरंणाका है तथा शिष्टाचार का पालन श्रीर अ्त्तरार्य भ्रादि 
पाप प्रकृतियकि अश्रनभागका होंनपना जिससे प्रारम्भिक कर्यिमे 
विधष्न न हो भौण* प्रयोजन हैं। महान्‌ परेषोका भामः लेना श्रौर 
उनके गुणोको स्मरर। करना उसी समय मनको अन्य चिन्तवनोसे 
हटाकर उस महॉपरुफके गुणोमे तनन्‍्मय कर देता है जिनसे परि- 
णास या उपयोग पहलेकी अपेक्षा उस समय अधिक विशुद्ध 
जाता है-उसी:विशुद्ध उपयोग से घर्मभात्रनामे सहायता मिलती 
जाती है। जवतकः इस क्षेत्रमे दूसरे तीर्थंकर द्वारा उपदेश न हो 
तवतक श्री चद्धमान स्वामीका शासनकाल समभा जाता 'है। 
वर्तमानमे जो गुरु द्वारा या आगम द्वारा उपदेश प्राप्त हो रहा है 
उसके साक्षात॒ प्रवत्तेक श्री वद्धमान स्वामी हुए है । इसीसे उनके 
महत्‌ उपकारको स्मरणकर आचायेने चौवीसवें तीथंकर श्री 
वरद्धमान भग़वानको नमस्कार किया है | क्योंकि गरुणो होके द्वारा 
कोई व्यक्ति पूज्य होता है तथा ग्रुणोका ही असर स्मरण करने- 
वालेके चित्तमे पडता है। इसलिये आचायने गायधामे श्री वद्धमान 
स्वामीके कई विशेषण दिये हैं। पहला विशेषण देकर यह दिखलाया 





जा फिकी 


४ | श्रीप्रवरचनसार भाषाटीका । 


है कि प्रभुके गुणोका इतना महत्व है कि जिनके चरणोको 
चार तरहके देवोंके सब इन्द्र नमन करते हैं तथा चक्रवर्ती राजा 
भी नमस्कार करते हूँ। इससे यह भाव भी सूचित किया है कि 
हमारे लिये आदश्शेरूप एक अरहत भगवान ही है-किन्तु कपाय 
रूप श्रतरग और वस्त्रादि वाह्य सामग्री रूप वाद्य परिग्रह धारी 
कोई भी देव या मनुष्य नही इसीलिये हमको श्री अ्ररहत 
भगवानमे ही सुदेवपनेकी वुद्धि रखकर उन्हीका पुजन, मनन तथा 
भजन करना चाहिये । दूसरे विशेषणसे श्री श्ररहत भगवानका 
श्रतरग गौरव वताया है कि जिन चार घातिया कर्मोने हम समारती 
आत्माश्रोकी शक्तियोको छिपा रवखा हैं उन घातिया कर्मोका 
नाशकर प्रभूने श्रात्माके स्वाभाविक विशेष ग्रुणोकों प्रकाश कर 
दिया हैं। श्रनत ज्ञान श्रीर अनन्त दर्शनसे वह प्रभु सर्व लोक 
अलोकके पदार्थोकों उनकी त्रिकालवर्ती पर्यायोके साथ चिना 
क्रमके एक ही समयमे जान रहे हैं। उनको किसी पदार्थके किसी 
गुणके जाननेकी चिन्ता नहीं रहती। वह सर्वको जानकर परम 
सतुष्ट हैं। जैसे कोई विद्वान अनेक शास्त्रोका मरमी होकर उनके 
ज्ञानसे सन्तुष्ट रहता है और उनकी तरफ लक्ष्य न देते हुए भी 
भोजन व भजनमे उपयुक्त होनेपर भी उन शास्त्रोका जाता 
कहलाता है वैसे केवली भगवान सर्व ज्ञेयोको जानते हुए भी उनकी 
तरफ उपयुक्त नही है । उपयुक्त अपने आपमे ही अपने स्वभावसे 
हैं इसीलिये श्रपने आनन्दमई अमृतके स्वादी होरहे हैं।न उनको 
किसी ज्ञेयके जाननेकी न किसी ज्ञेयके भोगनेकी चिता है | वे 
परम तृप्त हैँ। भ्रनत वीर्य्यके प्रगट होनेसे वे प्रभु अपने स्वभावका 
विलास करते हुए तथा स्वसुख स्वाद लेते हुए कमी भी थकन, 
निर्वेलता तथा अनुत्साहको प्राप्त नही होते हैं। न उनके शरीरकी 
निरवंलता होती है श्रौर न उस निर्वलताके कारण कोई झात्मामे 
खेद होता है। इसीलिये प्रमुके उपयोगमे कमी भी भूख प्मासकी 


श्रीप्रतचनसार भाषाटीका [५ 





चाहकी दाह पैदा-नहीं होती, त्रिवा चाहकी दाहके वे प्रभु मुनिवत्‌ 
भिक्षार्थ जाते नही और न भोजन करते हैं। वे प्रभु तो स्वात्मामे 
पूर्ण तरह मस्त हैं। उनके कोई सकलप विकल्प नही होते हैं । 
उनका शरीर भी तपके कारणसे अभ्रति उच्च परमौद्ारिक हों 
जाता है । उस शरीरको पुप्टि देनेवाली आहारक वर्गसाए श्रतराय 
कर्मके क्षयसे विना विध्नके श्राती है और शरीरमे मिश्रण होकर 
उसी तरह शरीरको पुप्ट करती है जिस तरह वृक्षादिके बिना 
मुखसे खाए हुए मिट्टी, जलादि सामग्रीका ग्रहण होता और 
वृक्षादिका देह पुप्ट होता है। वे समाधिसथ योगी साधारण 
मानुपीय व्यवहारसे दूरवर्ती जीवनमुक्त परमात्मा हो गए है । ग्रनत 
बल उनको कभी भी अ्सतुप्ट या क्षीण नहीं अनुभव कराता। 
अनत सुख प्रगट होनेसे वे प्रभु पूर्ण आत्मानदको बिना किसी 
विष्नवाधा या व्युच्छित्तिके भोगते रहते हैं। मोहनीय कमके क्षय 
होजानेसे प्रभुके क्षायिक सम्यक्त तथा क्षायिक चारित्र विद्यमान 
है जिससे स्वस्वस्पके पूर्ण श्रद्धानी तथा वीतरागतामे पूर्ण तन्मय 
हैं । वास्तवमे चार धघातिया कर्मत्ति मनीन आत्माओोके लिये चार 
घातिया कर्मासि रहित श्ररहत परमात्मा ही उपादेय या भक्तिके 

योग्य होसक्त हैं । तीसरे विशेषणसे यह वताया गया है कि प्रभने 
हम जीवोका वहत बडा उपकार किया है श्रर्धात जिस घर्मस जीव 
उत्तम सुखका प्राप्त करे ऐसे सम्यक धर्मकों उन्हाने श्रपनी दिव्य 
वाणीसे प्रकाश किया है। इस विशेषणसे आाचायेने यह भी 
प्रगट किया है कि सशरीर परमात्मा हीके द्वारा निर्वाध और हित 
रूप घर्मका उपदेश हो सकता है। वचन वर्गणाएं पुग्दलमई है 
उनका शब्द स्प संगठन अथवा उनका प्रकाश शरीर रहित 
प्रमूर्तीक परमात्मासे नहीं हो सकता है। इसलिये शरीर रहित 
सिद्ध परमात्मा हितोपदेश रपी गणसे विशिष्ट नहीं माने जाते 
किन्तु शरीर सहित अ्रहेत भगवान्‌ सर्देध ओर बीतराग हंनेके 
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सिवाय हितोप॒देणी भी माने-जाते हैं । छोथे विशेषणसे यह बताया 
है कि श्री वद्धंमानस्वामी तीर्थ तुल्य हैं श्रथवा तीर्थकर पद- 
विशिष्ट हैं। 'जसे तीर्थ या जहाज स्वयं तिरता है और दसरोंके 
पार होनेमें सहाई होता है वैसे श्ररहंत भगवान स्वयं संसार- 
सागरसे पार हो रवाधीन मुक्त होजाते हैं भ्रौर उनका शरण लेकर 
जो उन्हींके समान हो उन्हींके सदश श्राचरण करते है वे भी 
भव उदधिसे पार उतर जाते हैं। अथवा वे वडद्धेमान स्वामी 
सामान्य केवली नहीं हैं किन्तु विशेष पुण्यात्मा है-तीर्थकर पद 
धारी हैं-जिन्होंन पूृर्वकालमें १६ कारण भावनाशओ्रोंके द्वारा जगत्त 
का सम्यक हित विचारा जिससे तीर्थंकर नाभ कर्म बांधा और 
तीर्थकर पदमें अपने विहारसे अनेक जीवींकों परम मारे दर्शाकर 
उनका परम कल्याण किया। ऐसे चार गुण विशिष्ट वद्धमाव 
स्वामीको उनके गुण स्मरणरूप भाव ओर वचन काय नमन रूप 
द्रव्य नमस्कार किया है! इस मंगलाचरणसे आचायेने भ्रपनी 
प्रमाणता भी प्रयट की है कि हम श्री वर््धमान तीर्थकरके ही अनु- 
यायी हैं और उन्हींके ज्ञान समुद्रका एक विंदु लेकर हमने अपना 
हित किया है तथा परहितार्थ कुछ कहनेका उद्यम बाधा है । 
सेसे पुरा तित्ययरे, ससव्वसिद्धे विसुद्धसब्भावे । 
समर ये खाणदंसराचरित्ततववीरियायारे ॥२॥ 
शेपान्‌ पुनस्तीर्थकरान्‌ ससवे सिद्धानू विद्युद्सद्भावान्‌ । 

. श्रमणांश्च ज्ञानद्शनचारित्रतपोवीर्याचारानू ॥ २॥ 

अर्थ :--इस गाथामें आचायने अनादि णामोकार मंत्रकीपूर्ति 
की है। इस पेंतीस अक्षरी मंत्रमें मुक्ति के साधनमें आदर्श रूप 
सहकारी कारण ऐसे पांच परमेयिप्ठोंको स्मरण किया है। सम्पूर्ण 
जगत विषय कपायोंके वश होकर मोक्षमार्गकी चर्य्यास्ने बाहर हो 
रहा है। वास्तवमें सम्यग्चारित्र ही पूज्य है । जो संसारसे उदासीन 
होजाते हैं उनके ही चारित्रका पालन योग्यतासे होता है। जो 
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इन्द्रियो के सर्वे विपयभोगों से रहित हो स्वप्नम भी इन्द्रियोके 
विपयोकी चाह नही करते है किन्तु केवल शरीरकी स्थितिके लिये 
सरस नीरस जो भोजन गृहस्थ श्र'वकने अपने कुटुम्बके लिये तय्यार 
किया है उसीमेसे दिनमे एक दे लेते हैं और राजिदिन परम 
आ्रात्माकी भावनामे तल्‍लीन रहते हैं । जब ध्यान नही कर सकते तव 
स्वाव्याय करते है। जो महात्मा परम दयावान हैं, तरस स्थावर 
सर्वे प्राशियोंके रक्षक है जिनके गृहस्थके वस्त्र आभूषण आदिका 

त्याग है ऐसे महान आत्माओ को अतरात्मा यती कहते हैं । ये ही 
यती सम्यग्दर्णनकी रढताके लिये नित्य श्ररहत, सिद्ध भक्ति करते 
तथा स्तवन और वदना इन दो आझ्ावश्यक कार्योकों करते है। 
सम्यग्जानकी रढताके लिये जिनवाणीका नित्य पठन करते हैं। 
सम्बग्बारित्रकी पुष्टताके लिये भ्रह्टिसादि ५ महात्रतोकों, ईर्या 
समिति आदि ४५ समितियोक्रो तथा मनवचनकाय दडरूप तीन 
गुप्तियोकों इस तरह तेरह प्रकारका चारित्र बड़ी भत्तिस दोप 
रहित पालते हैं । इन नग्न दिगम्वर निम्नयी में जो सव साधुओको 
गुरु होते हैं तथा जो दीक्षा शिक्षा देते है उनको आचार्य्य कहते 
है । जो साधु शाम्त्रोके पठनपाठनकों च्रारुरीतिसे सम्पादन करते हें 
उनको उपाध्याय नथा जो इन पदोसे बाहर है आर यथाथ मुनिका 
चारित्र पालते है वे साधु सज्ञामे लिये जाते है। इन तीनोको अत- 
रात्मा कहपे हैं-ये उत्कृष्ट अत रात्मा है। इसी साध पदम साचन करते 
करते यह जीव णुवल घ्यानके वलमे चार घात्तिया कम, नाशकर 
अरहत केवली होजाता है तथा वही अरहत शेष भ्रधातिया कर्मोका 
नाशकर नव तरह पुरदलसे छुटकर सिद्ध परमात्मा हो जाता है- 
सिद्धको निकल अ्रथवा अशरीर परमात्मा तथा भ्रहतकोी सकल 
ग्थवा सगरीर परमात्मा कहते हैं। हरएक मनुप्यकी आझात्माक्री 
उन्नतिके लिये यथार्थ देव, गर, शान्त्रवी सहायताकी ग्रावश्यक्ता 
है। सो इन पाच परमेप्ठियोमे अरहत झोर सिद्धकों पूज्य देव 
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और आचाये उपाध्याय, साधुको गुरु तथा देवके उपदेशके 
प्रनुसार स्वयं चलनेंवाले ओर तदनुसार शास्त्ररचना करने वाले 
आचाय कि रचे हुए शास्त्र ही यथार्थ शास्त्र हैं। इनमे पृज्य बुद्धि 
रखकर इनकी यंथासभव भक्ति करनी चाहिये। देवकी भक्ति 
उनकी साक्षात्‌ या उसकी प्रतिमाकी पूजा स्तुति करनेसे व 
उनका ध्यान करनेसे होती हैं-गरुरुकी भक्ति ग्रुरु द्वारा 
उपंदेश लाभ करनेसे व उनकी सेवा श्राह्ार दानादि द्वारा 
करनेसे होती है -शास्त्रकी भक्ति शास्त्रोकों अच्छी तरह 
पढ़ या सुनकर भाव समभनेसे तथा उनकी विनय सहित्त रक्षासे 
होती है। क्योकि जैन घमम श्रात्माका स्वभाव रत्वत्रयमई है 
इसलिये इस घर्मके आदर्श देव, इसके उपदेष्टा गुरु व इसके 
वतानैवाले शास्त्र अत्यत श्रावश्यक हैं। आदंश्शसे ध्यानंके फलका 
लक्ष्य मिलता है। गुरुसे ध्यान का उपदेश मिलता है, तथा शास्त्रसे 
ध्यानकी रीतिया व कुष्यान सुध्यानका भेद कलकता है। धर्मके 
इच्छुक साधारण गृहस्थके लिये धर्मलाभका यही उपाय है। 
लौकिकमे भी किसी कलाको सीखनेके लिये तीन बातें चाहिये-- 
कलाका दर्शन, कलाका उपदेश तथा कला बतानेवाला शास्त्र । 
यद्यपि सिद्ध परमात्मा सबसे महान हैं तथापि शास्त्रका उपदेश जो 
अशरीर सिद्धात्मासे नही होसत्ता सशरीर अरहत द्वारा हमको 
मिलता है इसलिये उपकार विचारकर इस शमोकार मत्मे पहले 
अरहतोको नत्मस्कार करके पीछे सिद्धोको नमस्कार किया हैं । 
उत्कृष्ट भ्रतरात्माश्रोमे भी यद्यपि साधु बडे हैं क्योकि श्रेणी 
आरूढ यतीको साधु कह सक्ते हैं पर श्राचार्य तथा उपाध्याय नहीं 
कह सक्त तथापि अपने उपकार पहुचनेकी अपेक्षा झ्राचार्यको 
पहले जो दिक्षा शिक्षा दोनो देते व सर्घकी रक्षा करते फिर उप 
ध्यायोको जो शिक्षा देते फिर सर्व अन्य साधुओको नमस्कार किया 
है क्योकि साधुओमे सघ प्रवन्ध व घर्मोपदेश देनेकी मुख्यता नही 
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है। यहा बहु वचन इसलिये दिया है कि ये पाच परमपद है। 
इनमे तिप्ठनेवाले अनेक हैं उन सर्व ने ही अरहत, सिद्ध ग्राचार्य, 
उपाध्याय तथा साधुओको नमस्कार किया हैं। मोक्षमागम चल- 
नेवालो के लिये येही पाच॒ पर्मेप्ठी मानने योग्य है । इनके सिवाय 
जो परिग्रहवारी है वे देव व गुर मानने योग्य नही हैं । धर्मवुद्धिसे 
वात्मल्य व प्रेमभाव प्रदर्शित करने योग्य वे सब ही आत्मा हैं 
जिनको इत पाच परमेप्ठीकी श्रद्ा है तथा श्रद्धावान होकर भी 
गहस्थ श्रावकका चारित्र पालते है। इनमे भी जो थोई चारित्र- 
वान हैं वे वे चारित्रवानो का सत्कार करते व जो केवल श्रद्धा- 
वान हैं वे अन्य श्रद्धावानोंका व चारित्रवानोका सत्कार करते 
प्रयोजन यह है कि नमस्कार, भक्ति या विनय उस रत्नत्रय मई 
आत्मबर्मकी है जिनमे यह बर्म थोडा या वहत वास करता हैं वे सर्व 
यथायोंग्य विनय व सत्कार करने के योग्य हैं-हम किसी सम्राट की 
व घनाढ्य की इसलिये विनय धर्मवद्धि से नही कर सकते कि इसने 
बरहत पुण्य कमाया है। हम हीन पुण्यी हैं इसलिये हमको पुण्बवानों 
की पूजा करनी है, यह बात मोक्षमार्ग के अनुवूल नहीं है । मोल- 
गें में तो वे ही पुज्य माननीय या मत्कार के योग्य हैं जिनमे यह 
रत्ननत्यमई घर्मं थोडा या वहत पाया जावे । यदि किसी पश्चु था 
चडालमे श्रद्धा है तो यह मानने व सन्‍्कार करने के योग्य है और 
यदि किसी चकवर्नी राजामे श्रद्धा नहो है तो वह धर्म की अ्रपेक्ला 
सत्कार के योग्य नही है। पूज्य तो वास्तव में सम्यग्दशन, ज्ञान, 
चारित्र हैं। ये गुणा जिन २ जीवो में हो वे जीव भी यथायोग्य 
सत्कार के योग्य हैं । 
गही या उपासक, साध या निग्रथ नथा देव ये तीन दर्जे मोंक्ष- 
मार्ग में चलने वालो के हैं उनमे देव के भक्त साध या गही सथा देव 
और साध दोनो के भक्त गही या उपासक होते हैं। चार प्रवारके देव 
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सर्वे ही नारकी, तथा सेनी तिर्यंच और साधुपद रहित ग्ृहस्थ 
मनुष्य उपासक है । 


उपासक उपासको की देव व साधुतुल्य पूजा भक्ति न करके 
यथायोग्य सत्कार करते हैं। नमस्कार के योग्य तो साधु श्रौर देव 
ही हैं। इसीलिए श्री कृदकूदाचार्य ने इस गाथामे पाच पदवी 
घारको को नमन किया है) इस चौथे कालमे २४ तीर्थंकर हो गए 
है जो बड़े प्रसिद्ध धर्मप्रचारक हुए हैं उनको अरहत मानके 
नमस्कार किया है। 


ते ते सब्बे समर्गं, सम पत्तेगलेव पत्तेगं 
वंदामि य बह्ठ ते, श्ररहंते माणसे खेचे ॥३॥ 


तास्तान्‌ सर्वबानतू समक समक प्रत्येक्रेव प्रत्येकम्‌ । 
वन्दे च वतंमानानहँतो मानुपे क्षेत्रे ॥ ३॥ 


श्र्थ --क्षी कृदकुदाचार्यजी महाराज भ्रपती अतरणग श्रद्धाकी 
महिमाका प्रकाश करते हुए कहते है कि पहले तो जो पहली 
गाधाओं में अरहत, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय तथा साधु, इन पाच 
परमेष्ठियो का कथन आया है उन सबको एक साथ भी नमस्कार 
करता हू तथा प्रत्येक को अ्रलग २ भी नमन करता हू । जब अ्रभेद 
नय से देखा जाय तो सवव परमेष्टी रत्नत्रयकी अ्रपेक्षा एक रूप है 
तथा भेद नयकी अपेक्षा सर्व ही व्यक्ति रूप अलग २ है-अनत सिद्ध 
यद्यपि स्वभावापेक्षा एक हैं तथापि अपने २ ज्ञानदर्शन सुखवी ये 
आादिकी भिन्नताकी तथा अपने २ श्रानद के अनुभवकी अपेक्षा सब 
सिद्ध भिन्न २ हैं। इसी तरह सर्वे अरहत, शझ्ाचायें, उपाध्याय 
तथा साधु भ्पती २ भिन्न आत्माकी सत्ताकी अपेक्षा भिन्न २ हैं। 
भरठुदाय रूप युगपत्‌ नमस्कार करने मे पदवी अपेक्षा नमत्कार है । 
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तथा श्रलग २ नमस्कार करने मे व्यक्ति की अ्रपेक्षा नमस्कार है। 

फिर आाचार्यने पाच विद्रोहो के भीतर विद्यमान सर्व ही अ्रहतो को 
भी एक साथ व अलग २ नमन करके अपनी गाढ भक्ति का परि- 
चय दिया है। वर्तमान में जबूह्ीपमे चार, घातुकी खडमे आठ तथा 
पुष्कराद्ध में श्राठ ऐसे २० तीर्थंकर श्ररहत पदमे साक्षात्‌ विराज- 
मान हैं। इनके सिवाय जिनको तीर्थंकर पद नही है किन्तु 
सामान्य केवलज्ञानी हैं ऐसे श्ररहत भी श्रनेक विद्यमान हैं उनकी 
भी श्राचार्य ने एक साथ व भिन्न २ नमस्कार किया है। नमस्कार 
के दो भेद है । वचनसे स्तुति व शरीरसे नमन द्रव्य नमस्कार है 
तथा अभ्रतरग श्रद्धा सहित श्रात्माके ग्रुणोमे लीन होना सो भाव 
नमस्कार है। इस भाव नमस्कारकों टीकाकारने सिद्धभक्ति तथा 
योगभक्ति के नाम से सम्पाद्रन किया है। जब तीथ्थकर दीक्षा लेटे 
हैं तव सिद्धभक्ति करके लेते है इसलिये टीकाका रने इस भक्तिको 
दीक्षाक्षणषका मगलाचरण कहा है | अभ्रथवा मोक्षलक्ष्मीका स्वयवर 
मटप रचा गया है उसमे सिद्ध भक्ति करना मानों मोक्ष लक्ष्मीके 
कठसे वरमाला डालनी है। सिद्ध अनन्त दर्शन ज्ञान सुख 
वीर्य्यादि ग्रुणोके घारी हैँ तेसा है निश्चयसे मैं हु ऐसी भावना 
करनी सो सिद्ध भक्ति है। निर्मल रत्नवयकी एकत्तात्प समाधि 
भावमे परिणमन करते हुए परम योगियोके वेराग्य चारित्रादि 
गुणोकी सराहना करके उन, ग्रुखोके प्रेममे अपने मनको जोंडना 
सो योग भक्ति है। नमस्कार करते हुए भावोमे विशुद्धताकी 
आ्रावश्यक्ता है सी जब नमस्कार करने योग्य पूज्य पदाथके गुणोंमे 
परिणाम लवलीन होते हैं तव ही भाव विशुद्ध होते हैं । इन 
विशुद्धभावों के कारण पापकर्मोका रस सूख जाता है व घढ जात्ता 
है तथा पुण्य कमोका रस बट जाता है जिससे प्रारभिक कार्य॑मे 
विध्न वाधाए होनी बद हो जाती है । 
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कच्चा भ्रहंताएं, सिद्धारं तह णमो गणहराखणं । 
अज्कावयवग्गाणं, साहुएं चेव सच्चेसि ॥ ४ ॥ 


कत्वाहंदुभ्य मिर्ध भ्यत्तथा नमो गरापधरेश्य । 
प्रध्यापकवर्गेभ्य साधृभ्यश्चेव सभ्य ॥ ४ ॥। 


भरें --इस गाथामे फिर भी आचार्य ने पाच परमेप्ठीकों 
तरफ अपनी भक्ति दिखाकर अपने भावों को निर्मल किया है | 
वह उत्कट भक्ति का नमूना है-- 


तेसि विसुद्धवंसणरणारणपहारासमं समासेज्ज । 
उवसंपयामि सम्मं, जत्तो णिव्वाणसंपत्ति ॥५॥। 


तेपा विशुद्धदर्शनज्ञानप्रधानश्रम सामासाद्य ! 
उपसम्पय साम्य यतो निर्वाशासप्राप्ति ॥ ५ ॥ 


अर्थ -इंस गाथामे श्राचार्य ने स्वानुभवकी श्रोर लक्ष्य कराया 
हैं। यह भाव भलकाया है कि पाच परमेष्ठी को नमस्कार | 
करने का प्रयोजन यह है कि जिस निर्मेल दर्शन ज्ञानमई आत्म 
स्वभावरूपी निश्चय आश्रय स्थानमे पचपरमेप्ठी मौजूद है उसी 
निजात्म स्वभावमई अथवा सम्यक्तपूर्वक भेदशानमई भाव 
श्राश्रमको मैं प्राप्त होता हु। पहले व्यवहारमे जो मठ चेैत्त्यालय 
आदिको आश्रय माना था उस विकल्‍पको त्याग करता हू! ऐसे 
निज श्राश्नम मे जाकरमैं पुण्य वधके कारण शुभोपयोग रूप व्यवहार 
चारित्रके विकल्पको त्यागकर अपने शुद्ध आत्मस्वभावके अनुभव 
रूप वीतराग चारित्रको श्रथवा परम शात भावको धारण करता हू 
क्योकि इस वीतराग विज्ञानमई अभेद रत्तत्रय स्वरूप शात भावके 
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कि कक किम क लक ए ग कप ललित मिलती 
ही द्वारा पृवंवद्ध कमोकि बंधन ट्टते है तथा नवीन कर्मोका सव॒र 

होता है जिसका श्रतिम फल मोक्षका प्रगट होना है। इस कथन से 
श्रीकृदकृदस्वामी ने यह भी दिखलाया है कि सम्यक्तज्ान पूर्वक 
वीतराग चरित्रमई परम शातभावके द्वारा पहले भी जीवोने निर्वाण 
लाभ किया व अब भी निर्वाण जारहे हैं तथा भविष्य मे भी इस 
ही से मुक्ति पाएगे इसलिये जसे मैंने ऐसे वीतराग चारित्र का 
आश्रय लिया है वसे सर्व ही मुमुक्ष जीव इस शाम्यभावका शरण 
ग्रहण करो क्‍योंकि यही मोक्षका असली साधन है | इस तरह 
प्रथम स्थल में नमस्कार की मुस्यता करके पाँच गाथाए पूर्ण हुई । 


संपज्जदि रखिव्वाणं, देवासुरमण यरायविह॒वेहि । 
जीवस्स चरित्तादो, दंसराणारशप्पहारणादो ॥६॥ 


सपद्यते निर्वाण॒देवासुरमनुजराजविभव । 
जीवस्पयप चरित्रहर्गनन्ञान प्रधानत्‌ ॥ ६ ॥। 


श्र्य “इस गाया मे आचार्य ने इस वीतराग चारित्रस्प शात 
भावकी महिमा बताई है जिसका श्राश्षय उन्होंने किया है। वह 
वीतराग चारित्र जिसके साथ शुद्धात्मा और उसका स्वाभाविक 
आनन्द उपादेय है ऐसा सम्यक्त तथा हमारा आार्मा द्रव्य दृप्टि से 
सर्व ही ज्ञानावरणादि द्रव्य कम, रागादि भाववर्म तथा शरीरादि 
नो कर्मो से भिन्न है, ऐसा सम्यग्ज्ञान मुस्यतासे ही साक्षात्त कर्मो के 
वधको दूर करने वाला तथा गआात्मा को पवित्र तनाकर निर्वास्त 
प्राप्त कराने वाला है। अभेद या निश्चर रत्नतय एक आत्मा का 
ऐसा आत्मीक भाव है जिसमे सम्यग्दर्शत, सम्यज्ञान सम्यक 
चारित्र तीनोकी एकता हो रही है। यही भाव शुद्ध है और यही 
भ्यव घ्यान हैं इसी से ही घातिया कर्म जलजाते झौर अरहत पद 
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होता हैं। इस निश्चय चारित्रकी प्राप्ति के लिये जो देशक़त या 
महाव्रत रूप व्यवहार चारित्र पाला जाता हैँ उसमे कुछ सरायता 
रहती है-वह वीतराग आत्मा मे स्थिति सप चारित्र नही है क्योकि 
जीवो के हितार्थ घर्मोपदेश देना, शास्त्र लिखना, भूमि शोधते 
गमन करना, प्रतिक्रमण पाठ पढना आदि जितने कार्य्य इच्छापुर्वक 
किये जाते है उनमे मंद कपाय रूप सज्वलन रागका उदब है। 
इसी कारण इस सराग चारित्रसे जितना राग अ्रश है उसके फल 
स्वरूप पुण्य कर्मका वध हो जाता है भौर पुण्य कर्म के उदय से 
देव गति या मनुष्य गति प्राप्त होती है। जैसा विशेष पुण्य होता 
है उतना विशेष पद अहमिद इन्द्र, चक्रवर्ती आदिका प्राप्त होता 
है क्योकि यह सराग चारित्र भी, सम्यग्दशंत पूर्वक होता है 
इसलिये देव था मनुष्य की पदवी पाकर भी वह भव्य जीव उस 
पदमे लुन्ध नही होता। उदयमे आए हुए पुण्य फलको समत्ता- 
भावसे भोग लेता है तथा निरतर भावना रखता है कि कव मैं 
वीतराग चारित्रको प्राप्त करके निर्वाण सुखका लाभ करू । 
इसलिये ऐसे सराग चारित्र से भी परम्परा निर्वाणा का भाजन 
हो जाता है । तो भी इन दोनो में सा क्षात्‌ मुक्तिका कारण वीतराग 
चारित्र ही उपादेय है। यह चारित्र यहा भी तआात्मानुभाव 
कराने वाला है, तथा भविष्य मे सी सदा आननन्‍्दकारक निर्वाणका 
देने वाला है। 

जैसा इस गाथा मे भाव यह है कि सम्यर्दर्शन सम्यस्ज्ञान 
सम्यग्चारित्र की एकता निर्वाणका मार्ग है ऐसा ही कथन श्री 
उमास्वामी आाचाय्येने अपने मोक्षशास्त्रके प्रथम सूत्र मे कहा हैं। 
यथा “सम्यग्दशनज्ञानचारित्रारि मोक्षमाये, 7 

तात्पर्य यह है कि हमको मोक्षका साघक निश्चय रत्नत्रय 
मई बीतराग चारित्रकों समभना चाहिये श्रौर व्यवहार रत्नत्रय 
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मई सराग चारित्रको उसका निमित्त कारण या परम्परा कारण 
समभना चाहिये । 


चारित खलु धम्मो जो सो समो त्ति खिट्दिद्दों। 
मोहक्सोहविहीणो, परिणामों श्रप्पणों हु समो ॥छ। 


चोरित्र खलु धर्मों धर्मों यस्तत्साम्यमितति निदिष्टम । 
मोहक्षोमविहीन परिणाम श्रात्मनों हि साम्यम्‌ ॥७॥॥ 


अर्थ :--यहाँ आचायने यह दिखलाया है कि चारित्र, धर्म, 
साम्यभाव यह सब एक भावकों ही प्रकट करते हैं। निश्चयसे 
दर्शनमोह और चारित्र मोह रहित तथा सम्यर्दर्शन और वीत- 
रागता सहित जो आत्माका निज भाव है वही साम्यभाव है श्र्यात्‌ 
श्रात्मा जब सम्यग्दर्गन ज्ञात चरित्र त्प परिणाम करता है तब 
जो भाव स्वात्मा सम्बन्धी होता है उसे ही समताभाव, था शात्त 
भाव कहते हैं ऐसा जो शात भाव है वही, संसार से उद्घार करने 
वाला घमर्मं है तथा यही वीतराग चारित्र है जिससे निर्वाणकी 
प्राप्ति होती है। इस बाथामे भी आच'यंने स्वात्मानमव अथवा 
स्वस्पाचरण चारित्रकी ही ओर लक्ष्य दिलाया है और यही प्रेरणा 
की गई हैं कि जेसे हमने इस झानन्दर घामका आश्रय किया हैँ 
वंसे सव जन इस ही स्वात्मानुमवका आश्रय करा वहीं साक्षात्‌ 
सुखका मार्ग है । 


परिणमदि जेरप दवबव्वं, तवकालं तम्मयत्ति पण्णत्त ॥ 
तम्हा धम्मपरिरादों, आदा धम्मो भुशेयच्यो ॥ ८ ॥ 


पर्णिमति येन द्रव्य तत्काल तन्मयमित्ति प्रमृप्तम ॥ 
तस्माष्दमंपरिणद क्‍्ात्मा धर्मों मनन्‍्तब्य हद 
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श्र --इस गाथामे आचायेने यह बात बताई है कि घम कोई 
भिन्न वस्तु नही हैं -आत्माका ही निज स्वभाव मे परिणमन रूप है 
अर्थात्‌ जब आत्मा परभाव मे न परिणमन करके अपने स्वभाव 
भाव से परिणमन करता है तव वह आत्मा ही घर्म रूप हो जाता 
है। इससे यह बात भी बताई है स्वभाव या गुण हरएक पदार्थ में 
कही झलग से आते नहीं न कोई किसी को कोई गुण या स्वभाव दे 
सक्ता है । किन्तु हरएक गुण या स्वभाव उस वस्तु मे जिसमे वह 
होता है उसके सर्व ही श्रशों मे व्यापक होता है । कोई द्रव्य के 
साथ न कोई गुण मिलता है न कोई थ्रुण द्रव्य को छोडकर जाता 
है। जेन दर्शन का यह अटल सिद्धात है कि द्रव्य ओर गुण प्रदेश 
श्रपेक्षा एक है--जहा द्रव्य है वही गुण है । तथा यह भी जंच 
सिद्धात है कि द्रव्य सदा द्रवन या परिशमन किया करता है! 
श्रथति गुणों मे सदा ही विकृति भाव या परिरणति हुआ करती है 
इसलिये द्रव्य को गुणा पर्यायवान्‌ कहते हैं । द्रव्य के भ्रनते गुण प्रति 
समय अपनी श्रनत पर्यायो को प्रगट करते रहते हैं और क्योकि 
हरएक गुर द्रव्य में सर्वांग व्यापक है इसलिये अतत्त गुशो की 
अनत पययि द्रव्य मे सर्वाग व्यापक रहती है। इनमे से विचार 
करने वाला व कहने वाला जिस पर्दाय पर रृष्टि रखता है वह 
उसके लिये उस समय विविक्षित या मुख्य हो जाती है, शेष 
पर्याय अविविक्षित या गौण रहती है। क्योकि रागद्वेप मोह 
संसार है, इसलिये सम्यक्त सहित वीतरागता मोक्ष है या मोक्षका 
मांग है। आ्रात्मा मे ज्ञानोपयोग मुख्य है इसी के द्वारा आत्मा में 
अकाश रहता है व इस ही के द्वारा आप और परको जानता है! 
अब यह भात्मा अपने ही झात्मा के स्वरूप को जानता हुआ रहता 
है अर्थात्‌ बुद्धि पूर्वक निज प्रात्मा के सिवाय अन्य सर्व पदार्थों से 
उदासीन होकर अपने आत्मा के ही जानने मे तन्मय हो जाता है 
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अर्थात्‌ आप ही ज्ञाता तथा आप ही ज्ञेय होजाता है, तथा -इसर ही 
नानकी परिणतिको बार वांर किया'करता हैं। तथ आत्मा श्रपने 


धयानक 


शुद्ध आत्मस्तभावमे लीन है ऐसा कहा जाता है उस समग्र अनत .. 


ग्रुसोकी भर पर्यायोकों छीडकर विशेप ज्क्ष्यमे लेने योग्य 
पर्यायोका यदि विचार किया जाता हैं तो कह्दनेमे श्राता, है कि 
उस समय सम्यकत ज्ञान, चॉरित्र तीनों ही गुणोका परिणमतन्र हो 
रहा है-। सम्यवत परिणति श्रद्धा व रुचि रूप है ही, ज्ञान आपको 


जानता है यह जानकी प्रिणति है तथा पर-पदार्थसे राग्र हेप न- 


होकर उनसे उदासीनता, है तथा निजमे' थिरता है यही>चा रिन्र॒की 
परिणति-हैं । भेद नयसे सम्यग्दर्शन ज्ञान चारित्रस्प- तीस प्रकार. 
प्रिणशतिग्न, हो रह्दी हैं, निश्चर्य रूप अमेद नयसे तीन भावमई 
झआत्माकी ही, परिणति है। इसी कारणासे रत्नत्रयमे परिणमन 
करता हुआ आत्मा ही साक्षात्‌  घेमरूप रहे ।:इस ही 'र्मको 
वीतराग..चारित्र भी कहते है। अ्रैतीणएव इस रत्नवयमई चीतराग 
चारित्रमे परिणमन करता हुआ श्रीत्मा ही वीतराम चारित्र है 
जैसे अग्निकी ,उप्णता[ रुप पंरिंणगमन करता हुआ लोहेक्रा गोला 
अग्निमई,होजाता है वेसे वींतरागभावमे फरिणसन करता हुआ 
ग्ररत्मा ससय्‌; हो जाता है । जिस समय पाच परमेप्ठीकी भक्ति रूप 
मभावसे वतन रा है उस समय विचार किया जाय कि शआ्ात्माके 
तीन मुख्य,गुग़]का किस रुप परिशमन है तो "ऐसा समभमे भ्ाता 
है कि सम्यग्शप्टी.जीवके सम्यक्त गृुणका तो: रुचि रूप- परिणमन 
है तथा ज्ञाव गुण का पाच परमेप्टी ग्रहण करने व भक्ति करने 
योग्य है इस ज्ञान सप परिणमन है तथा चारित्रमुणका मदकपायके 
“उदमसे शुभ हागरूप परिणमन है इसीलिये इस समय श्रात्माक्त 
सराग चारित्र कहा जांता है! तथा आत्माकी सराय- कहते है और 
यह झात्मा इस समय पृण्यकमेकों बाघ स्वर्यादि गतिका पात्र होता 
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है ' यहा आ्ाचायेका यही ग्रभिप्राय है कि वीनराग चारित्रमई बात्मा 
ही उपादेय है क्योंकि इस स्वात्मानुभव रूप वीतराग चारित्रिसे 
वर्तेमानमे भी अतीन्द्रिय सुखका लाभ होता है तथा श्रागामी मोक्ष 
सुखकी प्राप्ति होती है। इस तरह वीतराग चारिनरकी मुन्यतासे 
सक्षेपम कथन करते हुए दूसरे स्थलमे तोन गाथाए पूरा हुई ।.5॥। 


जोचो परिशमदि जदा, सुहेण अ्रसहेशा वा सुहो असुहो । 


सुद्वण तदा सुद्धो, हवदि हि. परिणामसब्भावों ॥ ६ ॥ 
जीव परिणमति यदा थघुभेनाशुनभे वा थुमोड्शुम । 
शुध्देत तदा शुष्दो भवति हि परिणामस्वभांव ॥6॥| 
श्र्थ :--यहाँ आचायेने ज्ञानोपयोगके तीन भेद बताए हैं | 
अशुभ उपयोग, शुभ उपयोग और शुद्ध उपयोग । वास्तवमे ज्ञानका 
परिणमन ही ज्ञानोपयोग है सो उसकी श्रपेक्षासे ये तीन भेद नही 
हैं । जञानमे ज्ञानावरणीय कमंके श्रधिक २ क्षयोपशमसे ज्ञानका 
वढता जाना तथा उटते बढते सर्वज्ञानावरणीय कमंके क्षयसे 
पूर्णनान होजाना यह तो परिणमन है परन्तु निश्चयसे अ्रशुभ, 
शुभ, शुद्ध परिणमन नहीं है। कपाय भावों की कल॒क्ता जी 
कपयोके उदयसे ज्ञानके साथ साथ चारित्र ग्रुणगको विकृत करती 
हुई होती है उस कलुषताकी अपेक्षा तीन भेद उपयोगके लिये गए 
हैं। शुद्ध उपयोग कनपता रहित उपयोगका नाम है-आगममे 
जहाँसे इस जीवकी वुद्धिम कषायका उदय होते हुए भी कलुपताका 
भलकाव नही होता किन्तु वीतरागताका भान होता है वहीते 
शुद्धोपपोग भाना है और जहा शद्धोपयोग रूप होनेका राग है व 
शुद्धोपयोग होनेके कारणोमे अनुराग हैं वहा इस जीवके शभोपयोग 
हैं इत दो उपयोगोको छोड़कर जहाँ शद्घोपयोगकी पहचान ही 
नही है न शुद्ध होनेकी रुचि है किन्तु ससारिक सुखकी वासना है- 
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उस वासना सहित वर्तेन करता हुआ चाहे हिंसा करें व जीवंदया 
पाले, चाहे कूठ बोले या सत्य वोले उस जीवके अजभोपयोग कहा 
जाता है, इसी अपेक्षा चौथे गुछस्थानसे ही श्रणुभोपयोगका प्रारम्भ 
है भौर वृद्धिपूवक धर्मानुराग छठे गुणस्थान तक रहता है उसके 
आगे नही इससे सातवे ग्रुणस्थानसे शुद्धोपयोग है । यदि भावों 
की शुद्धता की अपेक्षा विचार करें तो जहा कपायोका अ्रभाव 
होकर विलकुल भी कलुपता नही है, किन्तु ज्ञानोपयोग पवनवेग 
ब्रिना निश्चल समुद्रवत्‌ निश्चल स्वस्वन्पाणक्त हो जाता है वही 
द्धोपयोग है। अरहत सिद्ध अभ्रवस्थामे आत्मा यथास्वरूप है 
उस समय उपयोगको शुद्ध कहो तो भी ठीक है या शुद्बताका 
फलन्प हो ती भी ठीक हैँ क्‍योंकि शुद्ध अनुभवका फल शुद्ध 
होना है । आत्मा परिणमन स्वभाव हैं तव ही उसके भीतर ज्ञान 
ग्रीर चारित्रका भी अन्य गुणोकी तरह परिणमन हुआा करता है । 
कर्म वध सा शुद्ध अवस्याम ज्ञानका हीन अधिकत्प और 
चारित्र मुगका अशुम, शुभ तथा शद्वल्प परिणमन होता है। 
इन दो परिणमनोंकों व्यवहारमे एक नामसे अशुभ उपयोग, शभ 
उपयोग ठया शुद्ध उपयोग कहते हैं। शुद्ध उपयोग पूर्वचद्ध 
कर्मोकी निर्जरा करता है, शुभोपयोग पापकी निर्जरा तथा विशेषता 
से पृण्य कमोका व कुछ पाप कमोंका वध करता है तथा अजु- 
भोपयोग पाप कर्मो हीको बाबा है । 

मुदोीपयोगीके ११ के, १२ थे तेरहते ग्रुणस्यानमे जो 
आश्रव त्तथा बब होता है वह योगोके परिणिमलका अपरात्र है 


शुद्व चारित्र व न्ञानका नही। यह आश्चत्र ईर्यापथ है व वन्‍्ध एक 
समय मात्र तक ठहरनेवाला है इसलिये उसको वन्‍्ध नहीं सा वहना 
चाहिये क्यों कि हरएक कर्म वब क्री जघन्य स्थिति अतग्र इन 


तीन गुणखस्थानों में जघन्य स्थिति भी नही पड़ती । सासभेसे ले २ 
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वे गुणस्थानमे अवुद्धिर्प कपायक्रा उदय है इससे- तारतंम्थनेः | 
जितना शुभपता है; “उतना यहा कर्मोकां ब्रध है। चौथेंसे 'ले छठे * 
तक शुभोपयीगफी म्ुत्यता है। यद्यपि स्वात्मानुभव॑ 'करते हुए" 
चौयेसे ले प्लें तक शुद्ध'भाव भी वुद्धिमे क़नकता है तेथापि चहँ 
अति अल्प है तथा”उस -स्वात्मानुमत्रके, समयमे भी कपोयो्की 
कलुषता हैं इंससे उसकी ' शुद्धोपयोग जही कहा है.। सराग भावसि ' 
ये तीन ग्ुंगस्थानवाले- “विशेष-पुण्य कर्मका बंध करते हैं। चोर“ 
प्रधातिया कर्ममे पुण्य पॉप भेद है किन्तु -घातिया कर्म पापरुप ही” 
हैं-इन घेतिया कर्मोका उदय कपाय- क्ालिमाके साथ १०वें गुश-- 
स्थान तक होता है 'इससे इनका बन्ध श्री १०वें ग्रुणस्थार्न तक 
रहता हैं । नीचेके तीर्म॑ मिथ्यात्वादि-गुणृस्थानोमे संम्यक्त न न होने- 
की श्रपेक्षां प्रशुभोपयोग कहर है । यद्यपि इन, गुरास्थानोके जीवेकि 
भी मदकपायें रूप दान पूजाजजप तपके भाव होते हैं और इने भावों- 
से वे कुछ पुण्यकर्म भी चध-करते-हैं तकापि_मिंथ्यात्वके चलसे चारें 
घातियारूँप पाप कर्मोका- विशेष-वघ होता है। सम्यक्त भूमिंको्क 
बिना शुरपना ' उपयोगमे- झ्राता जही -। जहा निज शुद्धारमा वे 
उसका भ्रतीन्द्रिय सुख उपादेय है ऐसी रुचि बैठ जाती है वहा सम्यक्ते 
भूमिका बेन जाती “है तव चहा- उपयोगको शुभ कहते हैं । यद्यपि 
सम्यक्ती गृहस्थोके भी झ्रारभी हिसा.आदि अशुभ उपयोग होता है 

-व जिससे, वे पापकर्म असाता ज्ञेदनीय -श्रादि,भी बाधतें हैं तथापि 

- संसार कारणी न होनिेसे व सम्ग्रक्तकी- भूमिका रहने से उपयोगको 
शुभ कहा हैं। सब कथन मुख्यता थ॑ +ग्रौसताकी , पैक है। हैं। 
प्रयोजन यह है कि जिस तरह बने शुद्धोपयोगकी रुचि 


उसकी प्रात्तिका उद्यम करना चाहिये-इसीसे झात्महित है-यही 
पुरुषार्थ है जिससे यहा भी स्वात्मानद होता हैं और परलोकमे भी 
परम्परा मोक्षकी प्ाप्लि होती है )। ६ ।। 
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रात्थि विणा परिणासं शअ्रत्यो श्रत्यं विणेह परिणासों । 
दव्वगुणपज्जयत्थोी अत्थो श्रत्यित्तसिव्वत्तो ॥ १० ॥ 


नास्ति बिना परिणशाममर्थोष्य विनेह प्ररिणाम । 
द्रव्यगुणपर्य यस्थो5थो5स्तित्वनितृ त्त ॥ १० ॥ 

श्र्थ - यहापर आरचाये यह दिखलाते है कि हरएक पदार्थे 
परिणाम स्वभावकों रखनेवाला है तथा वह परिणाम पलटता 
रहता है ती भी पदार्थ बना रहता है तथा परिणाम पदार्थमे कोई 
भिन्न वस्तु नही है । द्रव्य गुण पर्यायोका समुदाय है जैसा कि श्री 
उमास्वामी आचायने भी कहा है “गुणप्ययवत्‌ द्रव्यमृ ' इनमेसे 
गण सहभावी होते हैं श्र्थात्‌ गुणोका और द्रव्यका कभी भी सबंध 
छटता नही है, न ग्र॒ुण द्रव्यके बिना कही पाए जाते है न द्रव्य कभी 
गुण बिना निमुण होसक्ता है। गुणोके भीतर सदा ही पययि हा 
करती है । गुगोकी अवस्था कभी एकसी रहती नहीं । यदि गर 
बिल्कुल अ्परिणामीके हो अर्थात्‌ जेसेके तंसे पडे रहे कुछ भी 
विकार अपनेमे न करे तौ उन गरुणोसे भिन्न २ कार्य न उत्पन्न हो । 
जैसे यदि दूधकी चिकनाई दूघमे एकसी दशामे बनी रहे तो उसमे 
घी श्रादिकी चिकनाई नहीं बनसक्ती है। यहा पर यह बराबर 
ध्यानमे रखना चाहिये कि द्रव्य अपने सर्वागमे श्रवस्थाकों पलटता 
हैं इससे उसके सब ही गण साथ साथ पलट जाते हैं। दघ द्रव्य 
प्लटकर मक्खन छाछ तथा घी रूप होजाता है। उस द्रव्यमे 
जितने गुण है उनमेसे जिसकी मुन्यता करके देखें वह गण पलटा 
हुआ प्रगट होता है । घीकी चिकनाईको देखे तो दूधकी चिकनाई 
से पलटी हुई है। घीके स्वादको देखे तो दृघके स्वादसे पलटा ह्झा 
स्वाद है | घीके वर्णको देखे तो दघके त्रणसे पलटा हञ्मा वर्ण है। 
आकारपना अर्थात्‌ प्रदेशत्व भी द्रव्यका गुण है। झावार पलटे 
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विना एक द्रव्यकी दो अवस्थाए जिनका आकार भिन्न २ हो, नहीं 
होसक्ती हैं । एक सुवर्णके कूबलको त्तोडकर जब वाली बनावेगे तो 
कडलसे वालीका आकार भिन्न ही होगा । इस पलटनकों आकारका 
पलटना कहते हैं। द्रब्यमे या उसके ग्रुणोमे पर्याय दो प्रकारकी 
होती है-एक स्वभाव पर्याय दूसरी विभाव पर्याय । स्वभाव पर्वाव 
सद्श सदश एकसी होती है स्थल इप्टिमे भेद नहीं दिखता। विभाव 
पर्याय विसच्ण होती हैं इससे प्राय. स्थूल इप्टिसि विदित होजाती है। 
जैन सिद्धातने इस जगत को ६;  द्वव्योक्ता समुदाय माना है। इनमेसे 
वर्म,ब्रवर्म, आकाण, काल तथा सिद्शुद्ध सव जीव सदास्वभाव परि- 
समन करते है। इन द्वव्योके गुणोमे विसदश विभाव परिणमन 
नहीं होता है। सदा ही एक समान ही पर्चाये होती हैं । किन्तु सर्व 
ससारी जीवोमे पुशदलके सम्बन्धसे विभाव पर्यायें हुआ करती हैं 
तथा पुचद्दलम जब कोई अविभागी परमाणु जबन्य अरश सचिवक्‍्ण॒ता 
व रुलताको रखता है अर्थात्‌ अवब अवस्यामे होता है तव वह 
स्वमाव परिणमन करता है। परन्तु अन्यपरमाणुओसे वधनेपर 
स्कव अवस्थामे विभाव परिणमन होता है। यद्यपि स्वभाव 
परिणमन हमारे प्रत्यक्ष दृप्टियोचर नहीं है तथापि हम विभाव 
परिणमन समारी जीव तथा पुग्दलोमे देखकर इस वातका अनुमान 
करक्त हैं कि द्रव्योमि स्वभाव परिणमन भी होता है, क्योकि जब 
परिणमन स्वभाव वस्तु होगी तव ही उसमे विभाव परिणमन भी 
होसक्ता जा ! यदि परिणमन स्वभाव द्रव्यमे नहो तो अ्रन्य किसी 
गव्यम ऐसी शक्ति नहीं है जो बलात्कार किसीमे परिशमन करा 
के काठके नीचे हरा लाल डाक लगानेसे हरा लाल नगीना नहीं 
स्फटिक्मलिम ऐसी परिशाणन भक्ति हैं नो जिस रोके अंक 
कक मिलेगा प्‌ ट्जा जि गक डाॉककी 
संयोग सिलेगा उस रयरूप नगीनेके भावको कलकायेगा ।! हरएक 
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वस्तुकी परिणमन शक्ति भिन्न २ है तथा विजातीय वस्तुग्रोमे 
विजातीय परिणमन होते है । जेसे चतन्य स्वरूप आत्माका परिण- 
मन चेतनमई तथा जड प्रदग्लका परिणमन जड सर्प अ्चेतन है । एक 
पुस्तक रक्वे रक्‍्खे पुरानी पड जाती है क्योंकि उसमे परिणमन 
शक्ति है। इसीसे जब परिणमन होना द्रव्यमे सिद्ध है तव शद्ध 
द्रव्य भी इस परिणमन शक्तिकों कभी न त्यागकर परिणमन करते 
रहते हैं। इस तरह सब ही द्रव्य तथा आत्मा परिणमन स्वभाव 
है ऐसा सिद्ध हआ । जब यह सिद्ध होगबा कि आत्मा या सवे द्रव्य 
परिणमन स्वभाव है तव परिणाम या पर्वाय द्रव्यमे सदा ही पाए 
जाते है। जैसे गुण सदा पाए जाते हैँ वंसे पर्याये सदा पाई जाती 
है इसी लिये द्रव्य गुणा पर्यायवान है यह सिद्ध है-गुण भौर पर्यायमे 
अन्तर यही है कि गुण सदा वे ही द्रव्यमे मिलते हैं जब कि पर्याये 
सदा भिन्न २ मिलती है । जिस समय एक पर्याय पंदा होती है 
उसी समय पिछली पर्यायका नाश होता है या यो कहिये कि 
पिछली पर्यायका नाश उसीको नवीन पर्यायका उत्पाद कहते है । 
इसलिये द्रव्यमे पर्यायकी अपेक्षा हरसमय उत्पाद और व्यय 
प्र्थात्‌ नाश सदा पाए जाते हैँ तथा गुण सहभावी रहते है इससे 
वे ध्रोव्य या श्रतिनाशी कहलाते है। इसी शअ्रपेक्षा जहा “संत 
द्रव्यलक्षण” कहा है वहा सतको उत्पाद व्यय ध्रौव्यस्प कहा 
अर्थात्‌ द्रव्यकों तव ही मान सक्त है जन द्वव्यमे ये उत्पाद व्यय 
श्रीव्प तीनो दशाए हरसमयम पाई जावे । यही भाव इस गाथामे 
| कि पदार्थ कभी परिगामके बिना नहीं मिलेगा और पदार्थके 
बिना परिणाम भी कही अलग नहीं मिलसक्ता है इन दोनोका 
प्रधिनाभाव सम्बंध है। तथा उसी पदार्थकी सत्ता सिद्ध मानी 
जायगी जो द्रव्यगत पर्यायोम रहनेवाला है । यहा द्रव्य जब्दसे 
सामान्य गुर समुदायात्मा लेना चाहिये उसीके विभेष ग्रग्य और 
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पर्याये लेनी चाहिये । इस तरह सामान्य और विशेष रूप पदार्थ 
ही जगतमे सत है। तात्परय यह है कि जब शभ्रात्माका स्वभाव 
परिणमनशील है तव ही यह आत्मा जिस भावरूप परिणमनर 
करेगा उस रूप हो जायगा अतएवं शुभ अशुभ भावोको त्यागकर 
शूद्ध भावोमे परिणमना कार्यकारी है। इस तरह शुभ अशुभ शुद्ध 
परिणामोकी मुख्यतासे व्याख्यान करते हुए तीसरे स्थलमे दो 
गाथाए पूर्ण हुई । 


धम्मेर परिणदण्पा, श्रप्पा जदि सुद्धसंपयोगजुदो । 
पावदि णिव्वाणसुहं, सुहोवजुत्तो च सम्गसुहं ॥॥११॥ 


धर्मेण परिणतात्मा श्रात्मा यदि शुद्धसप्रयोगयुत- । 

प्राप्पोति निर्वाणसुख शुभोपयुक्त च स्वर्गसुखम्‌ ॥ ११॥। 
श्र्य--इस गाथा में आचायेने शुद्धोपपोगका फल को 
वधनसे छूटकर भुक्त होना श्रर्थात्‌ शुद्ध स्वरूप हो जाना बताया 
है । आचाये महाराज अपनी €वी गाथामे कही हुई वातकी ही 
पुष्टि कर रहे हैं कि साम्यभाव से ही आत्मा मुक्त होती है इसी 
साम्यभावको वीतराग चारित्र, चारित्रकी श्रपेक्षाया कपायोके शमन 
या क्षयकी अपेक्षा तथा शुद्धोपपोग निविकार क्षोभ रहित ज्ञानोप- 
योगकी अपेक्षा इसी भावको निश्चय रत्नत्रयमई घर्मं व अहिसाधर्म 
या वस्तु स्वभाव रूप घर्म या दश घमंका एकत्व कहते हैं--यही 
राग हं प्‌ रहित निविकल्प समाधि भाव कहलाता हैं। इसीको धर्म- 
घ्यान या शुद्धध्यानकी श्रग्नि कहते हैं। इसीको स्वात्मानुभूति व 
स्वस्वरूपरमरा व स्वरूपाचरण चारित्र भी कहते है। इसी भावम 
यह शक्ति हैं कि अग्ति जैसे कपासके समूहको जला देती हैं वैसे यह 
ध्यानकी अग्नि पूर्वेमे वाघे हुए कमोंकी निर्जरा कर देती है तथा 
नवीन कर्मोका सवर करती हैं। जिस भावसे नए कर्म न आवे और 
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पुराने व्धे समय समय अ्रसस्थात गुणे अधिक भडे उसी भावसे 
श्रवश्य आत्माकी शुद्धि होसक्ती है। जिस कूडमे नया पानी आना 
बंध होजावे श्रौर पुराना पानी अधिक जोरसे बह जाय वह कूड 
अवश्य कुछ कालमे बिलकुल जल रहित हो जावेगा । आात्माके 
कमंका वधन कपाय भावके निमित्तसे होता है। इसी कपायको 
रागद्वेंप कहते है। तब रागद्वेपके विरोधी भाव ञअ्र्थात्‌ वीतराग 
भातसे अवश्य कर्म भडेगे | वास्तवमें जेसा साधन होगा बसा साध्य 
सघेंगा। जैसी भावना तैसा फल । इसलिये घुद्ध आात्मानुभवसे 
अवश्य शुद्ध आत्माका लाभ होता है। यह शुद्धात्माचुभव यहा 
भी अती न्द्रिय आनन्दका स्वाद प्रदान करता है तथा भविष्यमें 
भी सदाके लिये आनन्दमयी बना देता है। यह मुक्तिका साक्षात्‌ 
कारण है। श्री श्रमृतचद्र आचायेने समयसार कलशा मे कहा है-- 

दर्शनज्ञानचा रित्रत्रयात्मा तत्वमात्मन । 

एक एव सदा सेव्यों मोक्षमार्गों मुमुक्षणा ॥४६॥। 

एको मोक्षपथों य एप नियतो दग्लप्तिवृत्यात्मक 

स्तत्नव स्यितिमेति यस्तमनि्श ध्यायेच्च त चेतति। 

तस्मिन्न व निरंतर चिहरति द्रव्यान्तराण्यस्पृशन्‌ । 

सो5वश्य समयस्य सारमचिरा न्षित्योदयं विन्दति ॥४७॥। 

ग्र्थ --सम्यग्दशन ज्ञान चारित्रमई आत्माका स्वशाव 

। जो मोक्षका इच्छक है उसे इसी एक मोक्षमार्गकी सदा सेवा 

करनी योग्य है। निश्चयसे यही एक दर्शन ज्ञानचारित्रमई मोक्षका 
मार्ग है। जो कोई इसी मार्गम ही ठहरता है, इसीको ही रात 
दिन ध्याता है, इसीका ही अनभव करता है, इसीमे ही निरतर 
विहार करता तथा अपने पआ्रात्माके सिवाय अ्नन्य द्रव्योकों जो 
स्पर्ण नहीं करता है वही जीव नित्य प्रकाशमान शुद्धात्माका 
प्रवश्य ही स्वाद लेता है। इसलिये धुद्धोपयोग साक्षात्‌ मोक्षका 
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कारण होने से उपादेय है । परन्तु जिस किसीका उपयोग शुद्ध 
भावमे नही जानता है वह शुभोपयोगमे उपयुक्त होता है। शुद्धो- 
पयोगमे व शुद्धोपपोगके घारक पाच परमेप्टीमे जो प्रीतिभाव 
तथा इस प्रीति भावके प्रदर्शनके निम्ित्तोमे जो प्रेम उसको 
शुमोपयोग कहते है। इस शुभोपयोगमे ज्ञानी जीव यद्यपि वर्तन 
करता है तथापि अ्रतरग भावना शुद्*ोपयोगक्े लाभकी होती है। 
इसी कारणसे ऐसा शुभोपयोगमे बर्तना भीघ्र शुद्घोपयोगकी तरफ 
उपयोगको मुडनेके लिये निमित्त कारण है, इसीसे इस शुभो पयोगको 
मोक्षका परपरा कारण कहा गया है। इस शुभोपयोगमे जितना 
अ्श रागभाव होता है उससे अ्बातिया कर्मोकी पाप प्रकृतियोका 
वधन होकर पृन्य प्रकृतियोका बंध होता है इसीसे शुभोपयोगी 
शुभ नाम, उच्च गोत्र, साता वेदनीय तथा देवायु वाघकर स्वर्गमि 
श्रतिशय सातामे मग्न देव हो जाता है वहा क्षूघरा तृष्पा रोगादि व 
बन लाभादिकी आकुलताओसे तो छूट जाता है किन्तुकेवल आकु- 
लतामई इन्द्रिय जनित सुख भोगता है तथापि यहा भी शुद्धोप- 
योगकी प्रात्तिकी भावना रहती है जिससे वह ज्ञानी आत्मा उन 
इंद्रिय सुखोमे तन्‍्मय नही होता है किन्तु उनको आकुलताके 
कारण जानके उनके छूटने व अतीन्दय आनन्दके पानेका उत्सुक 
रहता है। इससे स्वर्गेका सम्यर्वप्टी श्रात्मा इस मनुष्य भवमे 
योग्य सामग्रीका सम्बन्ध पाता है जिससे शुद्धोपयोग रूप परिण- 
मन कर सके । 


तात्पय्यं इस गाथाका यह है कि अशुभोपयोगसे वचकर 
शुद्धोपयोग मे रमनेकी चेष्टा करनी योग्य है। यदि शुद्धोपयोग न 
होसके तो शुभोपयोगमे वर्तता चाहिये तथापि इस शुभोपयोगकों 
उपादेय न मानना चाहिये । 
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अ्रसुहोदयेण आदा कुणारों तिरियो भवीय रोरइयो । 
दुक्खसहस्सेहि सदा श्रभिधुदी भमइ श्रद्ध तं ॥॥ १२॥ 


अ्रशुभोदयेनात्मा कुनरस्तियंग्भूत्वा नैरयिक । 
दु'खमहस्न॑ दसा अ्रभिघृतों श्रमत्यत्यन्तम्‌ ॥ १२ ॥ 


श्रथे ।-+-इस गायामे गञाचार्यने श्रशुभोपयोगका फल 
दिखलाया है | इस जीवके वेरी कपाय हैं। कंपायोके उदयसे ही 
आ्रात्माका उपयोग कलुपित या मंला रहता है। शुद्धोपपोग कपाय 
रहित परिणाम है इसीसे वह मोक्षका कारण है। अशुद्धोपयोग 
कृपाय सहित आझात्माका भाव है इससे बवका कारण है। इस 
प्रशद्"ोपयोगके शभोपयोग और अशभोपयोग ऐसे दो भेद है। 
जिस जीवके भ्रनतानुवधी चार और मभिश्यात्व श्रादि तीन दर्शन 
मोहनीयकी ऐसी सात कमंकी प्रकृतियोका उपशम हो जाता है। 
अथवा क्षयोपणम या क्षय हो जाता है उस सम्यग्रष्टी जीवके 
कपाय अ्रतरगमे मन्‍्द हो जाती है। बञ्रतएवं ऐसा ही जीव मद 
कपायपूर्वक जप, तप, सयम, ब्रत, उपवास, दान, परोपकार, 
स्वाध्याय, पूजा, आदि व्यवहार घमम मे प्रेम करता हुआ शुभोपयो- 
गका घारी होता है। परन्तु जिस जीवके सम्यग्दर्शनसूपी 
रत्नकी प्राप्ति नही हुई है वह अनतानुबन्धी कपाय और 
मिध्यात्वसे वासित आत्मा अशुभ उपयोगका घारी होना है क्योकि 
उसके भीतर देसे सुने, अनुभए इन्द्रिय भोगोकी कामना 
जाग्रत रहती है। जिस इच्छाकी पूतिके लिये मद्य, मास, मधु 
खाता है, हिसा, असत्य, घोरी, कुशील, परिग्रहमें लगा रहता 
है । अपने स्वार्थके लिये परका बुरा करनेका उद्यम करता है। 
इसलिये वह प्रणभोपयोग का घारी जीव अपने पाप भावोसे नरक 
नियोद, तियंच गतिका कर्म वावकर नरकमे जाता है तव छेदन 
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भेदन मारण तारण आदि महा द खोको सागरों पर्यत भोगता है, 
यदि निगोद जाता है तव दीर्घकाल वही विताकर फिर तिर्थच 
गतिके अस स्थावर शरीरोको घार धारकर महान सकट उठाता 
है। भनुष्य गतिमे दलिद्री, दुखी, रोगी मनुप्य हो बड़े क्प्टसे 
आयु पूरी करता है। मिश्यादष्टी अनज्नानी जीव कभी जप, तप, 
व्रत, उपवास, ध्यान, परोपकार झ्रादि भी करता है उस समय 
उसको बाहरी क्रिया कभी शुभ तथा झागमके अनुसार ठीक प्रगट 
हीती है, परन्तु श्रतरगमे मिथ्या ग्रभिप्राय रहनेसे उसके उपयोग- 
को शुभोपयोग नहीं कहते है। यद्यपि वह मिथ्याहप्टी इस मद 
कपायसे अ्धातिया कर्मोमे पुण्य प्रकृतियोकों शुभोपयोगोकी तरह 
वाधता है व कोई २ शुभोपयोगीसे भी अधिक मदकपाय होने से 
शुभोपयोगीसे श्रधिक पुण्य प्रकृतिको बाघ लेता है तौ भी 
ससार भ्रमणका पात्र ही रहता है इससे उस मिथ्यात्त्री द्ररव्यालिंगी 
मुनिको भी अशुभोपयोगी कहते हैं। एक ग्रहस्थ सम्यरचप्टी ब्रतोको 
पानता हुआ जब शुभोपयोगसे पुण्य वाध केवल १६ सोलह स्वर्ग 
तक ही जाता है तव मिथ्याचप्टी द्रव्यलिंगी मुनि बाहर उपयोगमे 
अ्गट शुभलेश्याके प्रतापसे नौमे ग्रीवक तक चला जाता है| तौ भी 
वह श्रावक मोक्षमार्गी होनेसे शुभोपयोगी है, तथा द्वव्यलिंगी मुनि 
ससारमार्गी होनेसे अ्रशुभोपयोगी है। यहापर कोई शका करे कि 
सम्यर्दष्टी जब ग्रहारम्भमे वर्तता है अथवा क्षत्री या वैश्य कर्मोमे 
युद्धादि करता है या कपि वारिज्य करता है या विपयभोगोमेव्तेता 
है तव भी क्या उस सम्यरदष्टिके उपभोगकों शुभोपयोग कहेंगे ? 
जिस अ्रपेक्षासे यहा अशुभोपयोगकी व्याख्या की है, वह अशुभो- 
पयोग सम्यग्हप्टीके कदापि नही होता है, सम्भर्हप्टीका ग्रहारम्भ 
भी घर्मंसाधनमे परम्परा निमित्तभृत है । अभिष्रायमे सम्यग्दष्टी 
स्वपर हितको ही वाछता है-शत्रुकी भी श्रात्माका कल्याण चाहता 
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है इससे उसके उपयोगकों शुमोपयोग कहसक्त हैं। यद्यपि चारित्र 

अपेक्षा अशुभोपयोग है क्योंकि सक्‍्लेश भावोसे ग्रह्रभ करता 
है तथापि सम्यक्तकी अपेक्षा शुभोपयोग है | जहातक सम्यग्हप्टी 
जीवके प्रवृत्ति मार्ग है वहाँ तक इसके अशुभोपयोग और शुभो- 
पयोग दोनो होते हैं। चारित्रकी अ्रपेक्षा जब सम्यक्ती तीत्र कपाय- 
वान हो ग्रहारभमे प्रवतंता है, अथवा इप्ट वियोग अनिप्ट सयोग- 
या पीडाकी चिनामे होजाता है या परिग्रहमे उलभकर कुछ 
हपंकर लिया करता है या परिग्रहके वियोगये कुछ विपाद कर 
लिया करता है तव इसके अशुभोपयोग होता है श्लौर जब व्यव- 
हार चारित्र श्रावक या मुनिका ग्राचरता है तव इसके शुभोपयोग 
होता है । शभोपयोग में धर्मध्यान जब कि अशुभोपयोगमे घर्मव्यान 
न होकर केवल श्रात्त और रांद्र ध्यान रहता है। ये दोनो ध्यान 
अशभ हैं तथापि पाचर्वें गुणस्थानवर्ती श्रावक तक रोद्र ध्यान 
और छठे गुणस्थानवर्ती प्रमत्तविरत मुनितक आत्तिध्यान रहता है। 


यद्यपि सम्यग्सप्टीके अजुभोपयोग होता है तथापि यह 
प्रशभपयोग सम्यक्तकी भूमिका सहित हैँ, इस कारण मिथ्या- 
दरप्टिके अशुभोपयोग से विलक्षण हू । 


यह अशुभोपयोग भी निवाणमे बावक नहीं हैं जब कि 
मिथ्यारप्टिका शमोपयोग भी मोक्षमे बाधक है । इसके सिवाय 
मिथ्यारप्टिका अशभोपयोग जेंसा परापक्म बाघना वैसा पापकर्म 
सम्यग्दप्टिका श्रशमोपयोग नहीं वाधता हूँ। क्योंकि सम्यन्तप्टि 
जीव ४१ प्रकृत्ियोका तो वव ही नहीं करता हैँ इसनिये वह 
नरक, तिर्यन्नच आयुकों नहीं वाघता, न वह छत्री नपसक होता है 
न दीन द थी दलिद्री मनप्य न हीन देव होता है। मिथ्यारप्टिके 
जप, तब दानादिको उपचारने पभ कहा जाता हैं। बास्तवमे वह 
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शुभ नही है इससे मिथ्याइप्टी के शुभोपयोग का निषेध है, केवल 
अश्ुभोपयोग ही होता है। जिसके कारण घोर पाप बाघ चाराब- 
तियो में दीर्च कालतक भ्रमण करता है । 

तात्पय्ये यह है कि अश्वुुभोपयोग त्यागने योग्य हू, पाप बंधका 
कारण है इससे इस उपयोग से बचना चाहिये तथा शुद्धापयाय 
मोक्षका कारण है इससे ब्रहण करना चाहिये और जब शुद्धापयाग 
न हो सके तब श्रभुभोपयोग से बचने के लिये शुभोपयोग का हस्ता- 
वलभनजाव ग्रहणकर लेना चाहिये | 

इसमे इतना और विशेष जानना कि सम्यक्तकी अ्पेला जब 
तक मिथ्यात्व भाव का सझ्भाव हैं तवतक उपयोग को अशुभाषयात्र 
कहा जाता है क्योंकि वह मोक्ष का परपरा कारण भा नहीं 
किन्तु जब लेश्याओं की अ्रपेल्षा विचार किया जाय तव हृप्ण चाल 
कापांत ताीन अ्रशभ लण्याग्रो्क साथ उपयोगका ग्रशभोपयाग 
तथा पीत पद्म जक्ल तीन शुभ लेश्यञ्रोके साथ उपयोगको शूभापयाग 
कहते हैं। इस अर्थसे देखनेसे जब छहो लेश्याएं सैनी परेन्द्री 
मिथ्याच्ष्टी जीवके पाई जाती है तव अगुमोपयोग और शुभोपयानर 
दोनो उपयोग मिथ्यारृष्टियोके पाए जाते हैं इसीसे जब शुभलेश्या 
सहित शुभोपयोग होता हैं तव मिथ्याचप्टी जीव चाहे द्वव्यलियां 
श्रावक हा या मुनि, पुण्य कर्मोकों भी बाघते हैं। परतु उस 
पुण्यको निरतिशय पुण्य या पापानुवधी पुण्य कहते हैं ! क्योंकि 
उस पृण्यके उदयसे इन्द्रादि महापदवी धारक नही होते हैं। तथा 
पुण्यको मोगते हुए बुद्धि पापोम कक जासक्ती है जिससे फिर नके 
निगोदमे चले जाते है। इसलिये मिथ्वात्वीका शभोपयोग व उसका 
फल दोनों ही सराहनीय नही है । 


इसमे यही भाव समझना चाहिये कि जिस तरहसे हो 
तत्वनान द्वारा सम्मक्तकी प्रात्ति करने बोग्य है ॥१२॥। 
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इस तरह तीन तरह के उपयोग के फल को करते हए चौथे 
स्थल में दो गाथाए पूर्ण हुई । - 

अ्द्सयमादसमुत्य॑ विसयातीद॑ श्रणोवममरणांतं। 

अव्वुच्छिण्ण च बुहं सुद्धवश्नोगप्पसिद्धाणं ॥१३॥। 
भ्रनिशयमात्मसमुत्य विषयातीतमनौपस्यमनन्तम्‌ । 
ग्रव्युच्छिन च सुस घुद्धोपयोगप्रसिद्धानाम्‌ ॥१३॥ 

श्र :--इस गाथामे आ्राचार्प ने साम्यभाव या शुद्धोपयोग का 
फल यह बताया है कि शुद्गबोपयोग के प्रताप से ससारी आत्मा के 
गुगों के रोकनेवाले घातिया कर्म छट जाते है । तब श्रात्मा के 
प्रच्छन्न गुण विकसित हो जाते हैं । उन सब गुणों में मुल्य सुख 
नामा गण है। क्योंकि सभी ससारी जीवों को गझ्रतरग में सख पाने 
की इच्छा रह॒ती है । सब ही निराकुल तथा सुसी होना चाहते है 
इन्द्रियों के विषय भोग के कत्पना मात्र सुख से यह जीव न कभी 
निराकुल होता है न सुसी होता है। सच्चा सुख आत्माकफा स्वभाव 
है वही सच्चा सुस्त कमेक्ति आवरण हटनेसे प्रगट होजाता है । उसी 
सुसका स्वभाव यहा कहते है । वह सुख इस प्रकारका है कि बे २ 
एनद्र चक्रवर्ती भी जिस सुख को इन्द्रिय भोगी को कन्ते करते नहीं 
पासक्त ८ तवा जिस जाति वा आझाल्हाद उस आात्मीक सख में 
बसा आनन्द :न्द्रिय भोगों से नही प्राप्त होसक्ता न्द्रिय 
सावुलता रूप है, पअ्रतीन्द्रिय सुख निराकुल है इसी से श्रनिगय 
म्प है। इन्द्रिय ला न टे क्योक्ति अपने जरीर द अन्य 
सेनन गचेतन वन्तुप्रोट अनुकूल पन्रिमन ऊे झाधीन है, जब फछि 
प्रात्मीक सुपर स्वाघीन है जो कि झात्मा का स्वभाव होने से ध्गत्म 
ही दे द्वारा प्रगठट हॉता हैं। दर्द्रिय चुर :च्द्रिय दादा बोस्य पदा- 







३२ | श्रीप्रवचचनसार भाषाटीका ॥ 


थेक्रि विषय को ग्रहण करने से श्रर्थात्‌ जानने से होता है जब कि 
आ्ात्मीक सुख में विपयो के ग्रहण या भोगका कोर्ड विकत्प ही नहीं 
होता है। आ्रात्मीक सुख के समान इस लोक में कोई और सुख 
नही है जिससे इस सुख का मिलान किया जाय इससे यह आझ्ात्मीक 
सुख उपभा रहित है, इन्द्रिय युख श्रत सहित विनाशीक व अल्प 
होता है जब कि आत्मीक सुख श्रत रहित अ्रविनाशी श्र अप्र- 
मारा है, इन्द्रिय सुख असाताका उदय होने से व सताके क्षयसे 
छूट जाता है निरन्तर नही रहता जब कि श्रात्मीक सुख निरन्तर 
वना रहता है। जब पूर्णपने प्रगट हो जात्ता है तब श्रनतकाल तक 
बिना किसी विध्नवाया के अनुभव में आता है । 

अरहत भगवान के ऐसा भ्रनुपम सुख उत्पन्न हो जाता है सो 
सिद्धों के सदाकाल बना रहता हैं। यद्यपि इस सूख की पूर्ण प्रग- 
व्ता अरहतो के होती है तथापि चतुर्थ गुशस्थान से इस सुख के 
अनुभव का प्रारभ होजाता है। जिस समय मिथ्यात््व और अनता- 
पुवन्धीका पूर्ण उपशम होकर उपशम सम्यर्दर्शन जगता है उसी 
प्मय स्वात्मानुभव होता है तथा इस आत्मीक आननन्‍्दका स्वाद 
आता है। इस सुख के स्वाद लेने से ही सम्यक्त भाव है ऐसा 
अनुमान किया जाता है। यहा से लेकर श्रावक या मुनि श्रवस्था मे 
जब जब इस महात्मा मे अपने स्वरूप की सन्मुखता होती है तब 
पंब स्वात्मानुभव होकर इस आत्मीक सुख का लाभ होता है । 
क्षायिक ज्ञान और अनतवीये के होने पर इस आत्मीक सूख का 
निर्मेल और निरन्तर प्रकाश केवलज्ञानी अरहतके हो जाता है और 
फिर वह प्रकाश कभी भी बुभता व मन्द नही होता है । 


तात्पर्य यह है कि जिस साम्यभाव से आत्मीक भ्रानन्‍्न की 
भ्राप्ति होती है उस सम्यभाव के लिये पुरुषार्थ करके उद्यम करना 
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चाहिये। यही अब भी युस प्रदान करता है और भावीकालमे 
भी सुखदाई होगा। निर्वाणम भी इसी उत्तम आत्मीक आनदका 
प्रकाण सदा रहता है इसी लिये मोक्ष या निर्वाण ग्रहण करने 
योग्य है । उसका उपाय शुद्रोपयोंग है । सोही भावने योग्य है । 








न 


सुविदिदपयत्यसुत्तो, संजममतवसंजुदी विगदरागों । 

समणो समसुहदुक्खों, भणिदों सुद्धोवश्नोगो क्ति ॥१४७ 
सुविदितपदायंसूत्र सयमतप सयुत्रों विगतराग । 
अवण समसुरादु सों भणित शुद्धोपयोग इति ॥१४॥ 


भ्र्थ --इस गाथामे आचायेने निब्रणिका कारण जो 
शुद्दोपपोग है उसके घारी परम साधुका स्वरूप बताया है। 
यद्यपि स्वस्वस्पमें थिरताकों प्राप्त करना सम्यक चारितनि है । 
और यही शुद्दोपयोग है। तथापि व्यवहार चारि्त्रिके निम्मित्तकी 
झ्रावण्यक्ता है। क्योंकि हरएक कार्ब्य उपादान श्रौर निमित्त 
कारणोसे होता है। यदि दोनोमेसले एफ कारण भी न हो तो 
कार्य होना श्रणक्य है। अात्माकी उचन्नति श्रात्मा ही के द्वारा 
होती है । श्रात्मा स्वय श्ात्माका अनुभव करता हथ्ा परमात्मा 
होजाता है। जैसे वृक्ष श्राप ही स्वय रगइकर श्रग्निरप होजाता है । 
जैसा समाधिशतकमे श्री पृज्यपाद स्वामीने कहा है -- 
उपाध्यात्मानमेवात्मा जायते परमोउ्यवा। 
मयित्वात्मानमात्मव जायतेउश्नग्निपथा तरु ॥ 
भावार्व यह है कि झात्मा अपनी ही उपायना करते पर- 
मात्मा होजाता है जैसे वृक्ष श्राप ही अपनेको मधनकरके भ्रग्निमप 
होजाता है। इस च्प्ठासमे भी वक्षके परस्पर रगएनेमे पवनका 
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सचार निमित्तकारण है। यदि वुक्षती शाखाए पवन विना धिर 
रहे तो उनसे अग्निल्प परिणाम नहों पैदा होसक्ता है । 
झ्रात्माकी शुद्ध परिणतिकरे होनेमे भी निमित्तकी आवश्यक्ता 
हैं उसीकी तरफ लेथ्य देकरके आचार्य शुद्ध पयोगके लिये कौत २ 
निमित्तकी आवश्यक्ता है उसको कहते हुए शुद्धोपयोगी मानव्रका 
स्वरूप बताते है। सबसे पहला विभेपण यह दिया है कि उसको 
जिनवाणीके रहस्यका अच्छीतरह जान हांना चाम्यि जिन- 
शासनमे कथन निश्चय और व्यवहार नयके द्वारा डस लिये किया 
गया है क्रि जिससे अ्रजानी जीवको अपनी वर्तमान अवस्घथाक 
होंनेका कारण तथा उस अवस्थाके दूर होनेका उपाय विदित हो 
श्रीर यह भी खबर पढ़े कि निश्चय नयमे वास्तवम जीव और 
श्रजीवका क्या २ स्वरूप है तथा शुद्र ग्ात्मा किसको कहते 
है। जिनगासनमे छ द्रव्य, पचास्तिकाय, सात तत्व, नो पदा- 
थोका जान अच्छी तरह होनेकी जरूरत है जिससे कोई सभ्य 
ज्ञेप न रहे । जवतक यथार्थ स्वरूपका ज्ञान नहोंगा तवत्तके भेद 
विज्ञान नहीं होतक्ता है | भेदश्ान बिना स्वात्मानुभव वे शुद्धोप- 
योग वहीं होसक्ता । इसलिये शास्त्रके रहस्थका जान प्रवल नि्मि- 
त्तकारण है। दूसरा विगेषण यह बताया है कि उसे शुद्धात्मा 
आदि पदार्थोका ज्ञाता और श्रद्धावान होकर चारित्रवान भी 
होना चाहिये इसलिये कहा है कि बह सबमी हो और तपस्वी 
हो जिससे यह स्पस्‍्टरपनस प्रगट है कि वह महान्नती साथ 
होना चाहिये क्योकि पूर्ण इन्द्रिय सबम तथा प्राण सबम इस ही 
अवस्थामे होसक्ता है। गृहस्थकी श्रावक्र अवस्थामे आरभ परि- 
ग्रहका थोडा या बहुत सम्बन्ध रहनेसे सयम एकदेश ही पलसक्ता 
है पूर्ण नही पलता है। सयमीके साथ २ तपस्वी भी हो । उर्प- 
वास, बेला, तेला, रसत्वाग, अ्रटपटी आखरी, कठिन स्थानोमे ध्यात 
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करना आदि गुण विशप्ट हो तव ही जुद्धोपयोगके जगनेकी णक्ति 
होसक्ती है । जिसका मन ऐसा बशमे हो कि कठिन कठिन उप- 
सगे पडने पर भी चलायमान न हो, शरीरका ममत्व जिसका 
बिलकुल हट गया होगा उसीके अपने स्वस्पमे रहता होना सनव 
है | नग्ते स्वरूप रहना भी बड़ी भारी निस्परहताका काम है। इसी 
लिये साधुकों सर्च वल्नादि परिग्रह त्याग वालकके समान कपायभाव 
रहित रहना चाहिये । साधुके चारित्रफों पालनेवाला ही शुद्धो पौयो- 
गका अधिकारी होसक्ता है। तीसरा विशेषणा बीतराग है। इस 
विजपणमे झ्रतरग भावोकी शुद्रताका विचार है। जिसका अभ्रतरग 
आत्माकी और प्रेमालु तथा जगत व गरीर ब भोगोमे उठासीन हो 
वही शुद्र आत्म भावकों पासक्ता है। निरतर ब्रात्म रसका पिपासु 
ही णुद्रापयोगका अधिवारी होसक्ता है । चौथा विगेषण वहू दिया 
है कि जिसकी इतनी कपायोकी मदता हो गई है कि जिसके 
सासारीक ससके होते हुए हमे होता नहीं व द खब क्लेणके 
टनेमे दु खभाव व आतभाव नहीं प्रयट होता है। जिनकी पूजा 
की जावे अथवा जिनकी निन्‍द्रा की जाय व खठ्यका प्रहार जिया 

जाय ती भी हर्ष व विपाद नहीं हो। जो तलवारकी चोटको भी 
फलोका हार मानते हो, जिन्होंने शरीर को अपने झान्मास बिव- 
कूल भिन्न अनुभव जिया है वे ही जयगतके परिणमनमभ समताभाव 
रखते है । उन विभेपणों कर सहित साधु जब ब्वान का अभ्यास 
करता तह सविकरल्प भावमे रमते #ए निविवल्प भावमे आाजाता 
है जब तक उसमे जमा रहता है तव तक इस साधुके शुद्रोपयोग 
वहा जाता है। इसीलिये झागममे शुद्रोपवोग सातवे अग्रमत 
गुरास्थानस कहा गया है । सानवे गरुगास्थानसे सोचे भी जी 
गुस्मस्थान भ्ादि धारकोंके भी मुछ ब्ग शुद्घोपयोग होजाता है 





अमकन-- 
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परन्तु वहा शभोपयोग श्रधिक होता है इसीसे शुद्धोपयोग वे कह 
कर शभोपयोग कहा है । 
यहा आराचार्यकी यही सूचना है कि निर्वाणके अनुपम 
सुखका कारण णुद्धोपयोग है। इसलिये परम सुखी होनेवाले थ्रा- 
त्माको अशुभोपयोग व शुभोपयोगमे न रगकर मात्र शुद्धोपयोगकी 
प्राप्तिका उद्यम करना चाहिये। यदि सवम धारनेकी शक्ति हों 
तो मुनिपदमे आकर विशेष उद्यम करना योग्य है-मुनिपदके 
वाहरी श्राचरणको निम्ित्तकारण मात्र मानकर » तरग स्वस्पा- 
चरणका ही लाभ करना योग्य है। बाहरी झ्ाचरणके विकल्पमे 
ही श्रपने समयको न खोदेना चाहिये। जो मुनिका सयम नहीं 
पालसक्त वे एक देश सयमको पालते हुए भी शुद्धोपयोगकी भावना 
करते है तथा अनुभव दशामे इस स्वात्मानुभव रूप शुद्धोपयोगका 
स्वरूप वेदकर सुखी रहते है। भाव यह है कि जिस तरह हो 
० व उसके घारी महा पुरुषोको ही उपादेय मानना 
चाहिये । 


इस तरह शुद्बोपयोगका फल जो अ्रनत सुख है उसके पाने 
योग्य शुद्धोपयोगमे परिसरमन करनेवाले पुरुषका कथन करते हुए 
पाचव स्थलमे दो गाथाए पूर्ण हुई । 
उवश्नोगविसुद्धों जो, विगदावरणंतरायभमोहरओ 
भुदी सयभेवादा, जादि पर॑ खोेयभुदारं ॥१५॥ 
उपयोगविशुद्धो यो विगतावरण तरायमोहरजा 
भूत स्वयमेवात्मा यासि पर ज्ञेयभतानाम ॥१५॥। 


अर्थ “यहा झाचार्यने यह बताया है कि शुद्धोपयोगसे 
अथवा साम्यभावसे ही यह आत्मा स्वय बिना किसी दूसरेकी 
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महायताके क्षपक श्रेणी चढ जाता है। सातवे अप्रमत्त गुणस्थानमे 
ही प्रमत्त भाव नही रहता है। बुद्धि पूर्वक कपायका भलकना 
ब्रद होजाता है। वुद्धिमे स्वात्म रस स्वाद हो अनुभवमे आता 
है । इस स्वात्मानुभव रुपी उत्कृष्ट घर्मध्यानके द्वारा कपायोका 
बल घटता जाता है। ज्यों ज्यों कपायका उदय निरबवेल होता जाता 
है त्यो २ अनन्त गृणी विशृद्धता बढती जाती है । जहापर 
समय २ अनन्त गृणी विशृद्वता होती हैं वहीसे अधोकर णलब्धि- 
का प्रारम्भ होता है यह दणा सातवेमे ही अ्रतम हत्त तक रहती 
है | तब ऐस परिणामोकी विणद्वता बढती है कि जो वियद्धना 
अ्रधोकरणसे भिन्न जातिकी है। यह भी समय २ अनन्त गणो 
बढती जाती है। इसकी उन्नतिके कालको अ्पृत्रंकरण नामका 
ग्राठवा ग्रणस्थान कहते है। फिर और भी विलक्षण ब्रिणद्धता 
अनतगृणी बढती जानी है क्योंकि क्पायोका बल यहा बहत ही 
तुच्छ हाजाता हैं। यह दशा अ्रतस हत रहती 7॥। इस बचर्तनकों 
श्रनिवृत्तिकरणलब्धि कहते हैं । इस तरह विशृद्गवताकी चटतीसे 
सर्च मोहनीय कर्म नप्ट होजाता है केवल सूथध्म लोभका उदय रह 
जाता है। आठव अपूवकरगा ग्रुगस्थानसे परथवत्वग्तिक बोचार 
नामबा प्रथम शुदुब्यान शुद्ट होजाता है। यही ध्यान सूध्मलोभ 
नामक दसव गुरास्थानम भी रहता हैं। यद्यपि टस ध्यानमें शद्ध 
पदाथ, तथा बागका पनठना हैं लचापि यह सच पलटने ध्यानाकी 
बुद्धिके ग्रमोचर होना हैं। ध्याताका उपयोग सो आात्मस्थ ही 

ह्ता हैं । वह झात्मीफ रसमे मग्न रहता है । इसी स्वरूपसस्ननाके 
कारण आत्मा दसव गृगन्थानके झतम हर क्ालमे ही सम लोभकों 
भा ताशकर स्व मोह मेंसे छुटकर निर्मोह ठीवरागी होजाता है 

बे इसका क्षोणमो ह गृशन्धानवर्नी कहते है । भ्रव॒ यहा मोत्के चले 
जानेसे ऐसी निशचलता व वीनरामगता होगई है कि यह आत्मा 
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बिलकुल ध्यानमे तन्‍्मयी है यहा पलटना वद हो रहा है। इसीसे 
यहा एकत्त्व वित्तक श्रवीचार नामका दूसरा शुक्लध्यान होता है। 
यहा के परम निर्मल उपयोगके द्वारा यह आत्मा अतमु हत्तंमे ही 
ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, तथा अ्रतराय इन तीन घातिया 
कमके बलको क्षीण करता हुआ अत समयमे इनका स्वथा नाश- 
कर श्र्थात्‌ अ्रपने आत्मासे इनकों विलकुल छंंडाकर शुद्ध अरहत 
परमात्मा होजाता है। श्रात्माके स्वाभाविक ज्ञान, दर्शन, चुख, 
वी क्षायिकसम्यक्त व वीतरागता आदि ग्रुण प्रगट होजाते हैं। 
अ्रव इसको पूर्ण निराकुलता हो जाती है। क्योकि सर्व दुख व 
श्राकुलताके कारण मिट जाते हैं। परिणामोमे आकुलताके कारण 
जञानदर्शनकी कमी, आत्मवलकी हीनता तथा रागह्व प कपायोका 
वल है । यहापर श्रनत ज्ञानदर्शनवीय्य॑ व वीतराग भाव प्रगट 
हो जाते हैं इससे आकुलताके सब कारण मिट जाते हैं। 
अर्हत परमात्मा सर्वकों जानते हुए भी अपने आत्मीक स्वादमे 
मगन रहते हैं। यह अरहत पद महान पद है जो इस पदमे 
जीता है वह जीवन मुक्त परमात्मा हो जाता है उसके अलौकिक 
लक्षण प्रगट हो जाते है, उसके मति श्षुत श्रवधि मनपर्यय ये 
ज्ञान नही रहते-ये ज्ञान सब केवलजन्नानमे समाजाते है ऐसा 
अद्भ त सर्वेज्षद जिसके सर्व इन्द्र गणेन्द्र विद्याघर राजा श्रादि 
हैजा करते हैं, मात्र शुद्धोपयोग द्वारा आत्मामे प्रगट होजाता है 
ऐसा जान विकल्प हान धर्मध्यान चित ठान आत्मानद रसमे 
तन्‍्मई हो शुद्धोययोगका विलास भोगना चाहिये । यहा इतना 
भौर जानता कि आचार्यने मूल गाथामे कर्म रजको वर्णन किया है 
इससे यह सिद्ध किया है कि कर्म पुरदल द्रव्यसे रची हुई कार्माण 
वगणाए हैं जो वास्तवमे मूल द्रव्य है कोई कल्पित नही है। कम 
बधकी बात अजैन लोग भी करते हें परन्तु भ्रजन ग्रथोमे स्पप्ट 
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रोतिस कम वर्गशाओोके वध, फल व खिरने आदिका वर्णन नही 
है । जैन ग्रथोमे वैज्ञानिक री तिसे कर्मेको पुदग्लमई वतलाकर उनके 
कार्यकों व उनके क्षयकों बताया है। दूसरा अभिप्राय यह भी 
सूचित किया है कि आत्मामे पूर्ण ज्ञानकी शक्ति स्वय विद्यमान 
है कुछ नई पैदा नही होती है । कर्म रजके कारण शक्तिकी प्रग- 
टता नही होती है। शक्तिकों प्रगट होनेमे वाधकपना ही कर्म 
पुदग्लका श्रसर है । इसलिये शुद्बोपयोगके वबलसे कर्म पुदग्ल आ- 
त्मासे भिन्न हो जाते ह तब ग्रात्माकी मक्तिम प्रगट हो जाती है । 


तह॒ सो लद्धसहापो, सव्वण्ह सब्बलोगपदिमहिदो । 
भूरी सयसेवादा, हवदि स्यंभृत्ति णिहद्दिद्वों ॥१६॥ 


तथा सम सब्धस्वभाव सर्वत्ष सर्वनोकपनिमहित | 

भूत' स्यवरेवात्मा भवत्ति स्वयम्भूरिति निर्दिष्ट ॥१६॥ 

ध्र्य :--इस गाथामे आचार्यने यह दिखलाया है कि अत 
परमात्माको स्व्रयभू क्यो कहते हैं यही शुद्धोपयोग में परिजमता 
हुआ झात्मा आप ही से अपने भाव को अपने लिये आप में से 
आ्राप में ही समर्पण करता है। पट कारकोका विकल्प कार्यामे हुआ 
करता है। इस विवल्प के दा भेद हैं--अ्रभिन्न पट्कारक और भिन्न 
पट्फारक । भिन्न कारकका ह्प्टान्त यह हैं कि जेसे किसान ने 
ग्पने भटार से बीजों को लेकर अपने खेल में घन प्राप्लि के लिये 
अपने हाथो से बोया । यहा किसान कर्ता है, बीज कर्म हैं, 
हाथ करण है धन मसप्रदान है, भटार अ्पादान है खेत अधि- 
कररण हैं । उस तरह यहा छहो कारक भिन्न २ है। आत्मा की 
शुद्ध अवस्था की प्राप्ति के तिये प्रभिन्न कारक दी आवश्यन्का है 
निश्चय तयसे हरएक वस्तुके परिणमन में जो परिणाम पंद्रा होता 


] कव्पद, 
इंच तंका 
ए 


हैँ उसमें ही प्भिम्न कारक सिद्ध होते हैं जैसे सवर्णंको वली से 
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एक कुडल बना । यहां कूदल हूथ परिखामका उपादन कारण 
सुवर्ण है । अभिन्न छ कारक उस तरह बढ़े जासक्ते हैं कि 
सुवर्ण कतनि कुइल कर्मको अपने ही भुवगॉपनेके द्वारा ( करण 
कारक ) अपने ही कुन्दलभाव रुप शोभाऊे लिये (संप्रदन) 
अपने ही सुवर्ण धातुसे (अपादान) अपने ही सुवर्णपनेस (अ्रधि- 
करण) पैदा किया। यह अभिन्न पट्कारकका दृष्टान है। इसी 
तरह श्रात्मा ध्यान करनेवाला सम्पूर्ण पर द्रव्योसे अपना विवह्प 
हटा लेता है केवल अपने ही श्रात्माके सनन्‍्मुख उपयुक्त होनेकी 
चेष्टा करता है। स्वासुभव रूप एकाग्रताके पर्व आत्माकी भावना 
के समयमे यह विचारवान प्राणी अपने ही आपसे पट्कारकका 
विकल्प इस तरह करता है कि मैं अपनी परिणतिका भाप हीं 
कर्ता हू मेरी परिण॒ति जो उत्पन्न हुई है सो ही मेरा कर्म है। 
अ्रपने ही उपादान कारणसे अपनी परिणति हुई है इससे मैं श्राप 
ही अ्रपना करण हू । मैने अपनी परिणतिको उत्पश्न करके अपने 
आपको ही दी है इससे मैं आपही सम्प्रदान रूप हू। अपनी परिणति- 
को मैंने कही औरसे नही लिया है कितु अपने श्रात्मासे ही लिया 
है इस लिये मैं श्राप ही अपादान रूप ह। अपनी परिणतिको 
मैं अपने आपमे ही धारण करता हु इसलिये मैं स्व्य अधिकरण 
_7 हैं| इस तरह भ्रभेद पट्कारकका विकल्प करता हुआ ज्ञानी 
जीव अपने आत्माके स्वरूपकी भावना करता है। इस भावनाको 
करते करते जब आप ग्रापमे स्थिर हो जाता है तब अभेद पट- 
केशऋरकका विकल्प भी मिट जाता है। इस निविकल्प रूप शुद्ध 
भावके प्तापसे यह श्रात्मा आप ही जार घातिया कमोसे अलग 


हो भ्रहत परमात्मा हो जाता है इसलिये अरहत महाराजको 
स्वयभू कहना ठीक है । 
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इस कथन से आचाय ने यह नाव भी कलकाया है कि यदि 
तुम स्वाबीन, युखी तथा शुद्ध हाना चाहते हो तो अपने आप 
पुरुपा्थ करी । कोई दसरा त्मकों शुद्ध बना नहीं सत्तत है । 
मुक्ति का देनेवाला कोई नही है । तथा मोक्ष या शुद्ध अवस्था 
मागने से नही मिलती है, न भक्ति पूजन करने से प्राप्त होती है । 

ह_ तो आपका ही निज स्वभाव है, उसकी प्रगटता अपने ही 

पुग्पायसे होती है । जितने भी सिद्ध हुए हैं, होते है, व हांगे वे 
सर्व ही स्वयंभ्र है। 

इस कथन से यह भी बात मझलकती है कि यह आत्मा अपने 
कार्यका आप ही भ्रधिकारी है। यह किसी एक ईश्वर परमात्मा के 
शासन में नही है । वेज्ानिक रीति से यह अपने परिणामों का शाप 
है। कर्ता और भोक्ता है। जैसे भोजन करनेवाला स्वयं भोजन 
करता है और स्वय ही उसका फल भोगता हैं व स्व्रय ही भोजन 
का त्याग करे तो त्यागी होजाता है, वैसे यह आत्मा स्वय अपने 
ग्रशुद्ध मावो मे परिणमन करता है श्रीर उनका स्वयं फल भोगता 
है । यदि आप ही अ्रशुद्ध परिणति छोटे और शुद्ध भावों मे परि- 
मन करे ता यह शद्द भाव को भोगता है तथा णद्धोपयांग के अनु- 
भयमसे स्वय जुद्ध होजाता है । 

इस प्रवार सर्वन्ञ की मृन्यता से प्रथम गाथा और स्वयभू पी 
मुस्यताने दूसरी गाया इस तरह पहले स्थदम दा गाथाए पूर्ण हुई 

भगविहीेणो य भवो, संमवपरिवज्जिदों विणासों हि 
विज्जदि तस्सेव पुणो, ठिदिस॑मवणाससमवाधों ॥१७॥॥ 
भद्विशशेतर्व भव समवप्रिवतितों विनाणों हि । 
विपसे तत्येब घुन स्थितिप्ँ्रवनाशप्मयाय हार जैव 
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श्र्थ -आचार्यने इस गाथामे यह सिद्ध किया है कि 
शुद्धोपपोगके फलसे जो शुद्ध अवस्था होजाती है वह यद्यपि 
सदा वनी रहती है तथापि द्रव्य लक्षणसे गिर नहा जाती ,है।. 
द्रव्यका लक्षण सत्‌ है, सत्‌ है सो उत्पाद व्यय घौव्यरूप है तथा 
द्रव्य गुण॒पर्यायवान है। यह लक्षण हरएक द्रव्य में हरसमय॑ 
पाया जाना चाहिये पअन्यथा द्रव्यका श्रभाव ही होजायगा | श्र: 
शुद्ध जीवमे तो हम देखते है कि कोई जीव मनुष्य पर्यायके त्यागसे 
देव पर्यायरूप हो जाता है, पर आत्मापनेसे प्रौव्य है अर्थात्‌ 
आत्मा दोनो पर्यायोमे वही है श्रथवा एक मनुष्य बालवयके 
नाशसे युवावयका उत्पाद करता है परन्तु मनुप्य उपेक्षा वही 
है, भ्रौव्य है । इसी तरह पुदग्ल भी भलकता है। लकड़ीकी पर्या- 
यसे जब चौकीकी पर्याय बनती है तब लकडीका व्यय, चौंकीका 
उत्पाद तथा जितने पुदग्लके परमाणु लकडीमे हैं उनका भ्रौव्यपन! 
है | यदि यह बात न भाने तो किसी भी वस्तुसे कोई काम नही है 
सक्ता | वस्तुका वस्तुत्व ही इस त्रिलक्षणमई सत्‌ लक्षणसे रहत 
है। यदि मट्टी, पानी, वायु, श्रग्नि कुटस्थ जैसेके तैसे बने रहते 
तो इनसे वक्ष, मकान, चर्तेन, खिलौने, कपडे झ्रादि कोई भ 
नही बन सक्त । जिस समय मिट्टीका घडा बनता हैं उसी समस 
घडेकी अवस्थाका उत्पाद है घडेकी, बननेवाली पूर्व अवस्थाक 
व्यय है तथा जितने परमाणु घडेंकी पूर्व पर्यायमे थे उतने हूँ 
परमाणु घडेकी वर्तमान पर्यायमे है। यदि कुछ झड गए होंगे त 
कुछ मिल भी गए होगे। यही अ्रौव्यपना है। यह लोक को 
विशेष वस्तु नही है किन्तु सत्ता रूप सर्व द्रव्यों के समुदायके 
लोक कहते हैं। जितने द्रव्य लोकमे हैं वे सदासे हैं सदा रहे' 
क्योकि वे सब ही द्रव्य द्रव्य और अपने सहभावी गुरोोव 
श्रपेक्षा अविनाशी नित्य हैं परन्तु अवस्थाए समय २ होती हैं, 
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ग्रनित्य है क्योंकि पिछली अ्रवस्था विगड़कर अगली अवस्था 
होती है । इस लिये द्रव्यका लक्षण उत्पाद व्यय भ्रौव्य रूप है । द्रव्य 
का दूसरा लक्षण गुण पर्यायवान कहा है सो भी द्रव्यमे सदा पाया 
जाता है। एक द्रव्य श्रनत ग्रुणोका समुदाय है। ये भुण उस 
 अमुदायी द्रव्यमे सदा साथ साथ रहते है इस लिये ग्रुणोकी ही 
नित्त्यता या श्रौव्यता रहती है। गुणके विकारको पर्याय कहते है। 
 हेरएक गुर! परिणशमनशील है-इसलिये हरएक समयमे पुरानी 
ः पर्यायका व्यय ओर नवीन पर्यायका उत्पाद होता है परन्तु पर्या- 
योसे रहित गुण होते नहीं इसलिये द्रव्य गुग पर्यायवान होता 
है यह लक्षण भी द्रव्यका हर समय द्रव्यम मिलना चाहिये। 
यहा एक बात और जाननी योग्य है कि एक द्रव्यमे वन्धन प्राप्त 
दूसरे द्रत्यकें निमित्तमे जो पर्याथे होती है वे अशुद्ध या विभाव 
पर्याय कहलाती है और जो द्रव्यमे विभावकारक द्रव्यका नि्मित्त 
ने होनेपर पर्याय होती है उनको स्वभाव या सरणश पर्याव कहते 
हैं। जब जीव पुग्दल कर्मके वन्‍्वनसे गृसित है तब इसके विभाव 
पर्याय होती है । परन्तु जब जीव शुद्ध हो जाता है तब 
केवल स्वभाव पर्याये ही होती हैं '" इस गावामे आाचायने पहले 
तो यह बताया है कि जब यह ग्रात्मा शुद्ध हो जाता है तब 
सदा शुद्ध बना रहता है, फिर कभी अशछुद्ध नहीं होता 
है । इसी लिये यह कहा कि जब यह प्रात्मा शुद्धों- 
पयोगके प्रसादसे शुद्ध होता है अथवा जब उसके शुद्धताका 
उन्पाद होजाता है तव चह विनाश रहित उत्पाद होता है प्रोर 
जो अधुद्तताका नाश होगया है सो फिर उत्पाद रहित नाश हुआ 
है। एस नरह सिद्ध भगवान नित्य श्रविनाशी हैं तथापि उनमे 
उत्पाद व्यय ध्रीव्य रूप सक्षय घदता है। उसतहो बृत्तिकारने इस 
तन्‍र बताया है हि जिस समय सिय पयचथिया उतलाद हुप्ा उस 


४४ ] श्रीप्रवबचनसार भाषाटीका । 


समय ससार पर्यायका नाश हुआ और जीव द्रव्य सदा ही ध्रौव्य 
रूप है । इस तरह सिद्ध पर्यायके जन्म समयमे उत्पाद व्यय 
श्रोब्य तीनो सिद्ध होते हैं। इसके सिवाय सिद्ध व्यवस्थाके रहने 
हुए भी उत्पाद व्यय ब्रोग्य पना सिद्वोके बाघा रहित है । क्योकि 
श्रल्पजानियोको विभ्ाव पर्यायका ही अनुभव हैं स्वभाव पर्यायका 
अनुभव नहीं हैं इसलिये शुद्ध जीवादि द्वब्योगे जो स्वभाः पर्याप्रे 
होती हैं उनका वोब कठिन मालुम होता है। श्रागममे अगुरु 
लघु गुणके विकारको श्रर्थात्‌ पद गुसयी हानि वृद्धिल्प परिणम- 
नको स्वभाव पर्याय बतलाया है । इसका भाव यह समभमें आता 
है कि अगुरुलघु गुणमे जो द्ब्यमे स्वीग व्यापक है समृद्रजलकी 
कललोलवतू तरगे उठती हैं जिससे कही व॒द्धि व कही हानि 
होती है परन्तु अगुर्लधु बना रहता है। जैसे समुद्र तरगे 
उठने पर भी समुद्रका जल ज्योका त्यो बना रहता है केवल कही उठ 
कही वेठा हो जाता है इसी तरह अमन्लघ गणके अशोंमे वृद्धि 
हानि होती हैँ क्योकि हरएक गुरा द्रव्यमे सर्वा ग व्यापक है इस 
लिये अगुरुलधु गुणके परिणमनसे सर्व ही गृणोमे परिणमन हो 
जाता है। इस तरह शुद्ध द्रव्यमे स्वभाव पर्याय समझमे आती 
है। इस स्वभाव पर्यायका विशेष कथन कही देखने नहीं झाया । 
आलाप पद्धतिमे अ्गुरुलधु गुणके विकारकों स्वभाव पर्याय कहा 
है और समुद्रमे जल कल्‍्लौलका इप्टॉल दिया है इसीको हमने 
ऊपर स्पष्ट किया है। यदि इससे कुछ न्वूटि हो व विशेष हो 
तो विद्वजन प्रगट करेंगे व निर्णय करे. शब्द करेंगे। 

द्वव्यमे पर्यायोंका होना जब द्रव्यका स्वश्गव है तब शुद्ध 
या अशुद्ध दोनों ही अवस्थाओमे पर्याये रहनी ही चाहिये। 
यदि शुद्ध अवस्थामे परिणमन न माने तब अशुद्ध अवस्थामे 
भी नही मान सक्ते हैं। वर जब कि अशुद्ध अवस्थामं परिणमन 
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होता है तव शुद्ध अवस्थामे भी होना चाहिये, इसी अनुमानसे 
सिद्दोमे भी सदा पर्यायोका उत्पाद व्यय मानना चाहिये । परि- 
णमन स्वभाव होने ही से सिद्धोका ज्ञान समय समय पर णुद्ध 
स्वात्मानन्दका भोग करता है| शुद्ध सिद्ध भगवानमे कोई कर्म 
बंध नहीं रहा है इसीसे वहा विभाव परिणाम नहीं होते, केवल 
शुद्ध परिणाम ही होते हैं। परिणाम समय समय भ्रन्य अन्य है 
इसीसे उत्पाद व्यय श्रौव्यपना तथा गुण पर्यायवानपना सिद्धोंके 
सिद्ध है। इस कथनमसे आचायेने यह भी बताया है कि मुक्त 
अ्वस्थामे आत्माकी सत्ता जैसे संसार अ्रवस्थामे रहती है बसे 
वनी रहती है। सिद्ध जीव सदा ही अपने स्वभावमे व सत्तामे 
रहते है न किसीमे मिलते है न सत्ताको खो बैठते है । 
उप्पादो यथ विणासो, विज्जदि सब्वस्स श्रत्यजादस्स । 
पज्जाएण दु केश वि श्रत्थो खलु होदि सब्भुदो । १८॥। 
उत्पादश्य विनाभो बिलने स्वस्याथ्ंजातन्य । 
पययिगा तु केसाध्यय खतु भवति सदुभूत ॥;६८ा॥। 

झरय ।--यहा आचायने पहली गाथाके इस भावकों स्वय 
स्पप्टकर दिया है कि सिद्ध भगवानमें अविनाणी पना होते हए 
भी उत्पाद और विनाश फ्िस नन्‍ह सिद्ध होते है। इसका बहन 
योधा उत्तर श्री आचार्य महाराजने दिया है वि हन्एवा वस्तु जो 
जो जगतमे है उस हरएय पद्ार्भमे जैसे उस द्रब्यडी सत्ता सदा 
बनी रहती है वैसे उसमे अवस्थाफा उत्पाद और विनाश भी देखा 
जाता है वैसे ही सिद्ध मगवानमे भी जानना चाहिये। वस्तु 
पभी अ्रपरिणामों नथा पदस्थ नित्य नहीं हो सक्ती है । हरएक 
देब्प परिणामी है क्योफ़ि दब्यन्च नामका सामान्य गुण सर्च दब्यो- 
से व्यापक्त है। द्ब्यत्व वह गण है खिसके नि्िनसे द्वच्य तभी 
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कूटस्थ न रहकर परिणमन किया करे। इस परिणमन् स्वभावके 
ही कारण प्रत्यक्ष जगत में अपने इद्रवियगोचर पदार्थोमे कार्य दिख- 
लाई पडते है । सुवण परिणमनशील है इसीसे उसके कु डल, कडे, 
मुद्रिका आदि बन सक्त है तथा मुद्रिकाको तोड व गलाकर पीट- 
कर वाली वाले बन सक्त है। मिट्टीके बतेन व मकान, ग्रौके 
दूधसे खीवा, खोवेसे लड॒डू, वर्फी, पेडे श्रादि बन सक्त हैं। यदि 
बदलनेकी शक्ति पुदग्लमे न होती तो मिट्टी, पानी, वायु, अग्नि 
द्वारा कोई फल फूल वनस्पति नही हो सक्ती और न वनास्पतिसे 
जलाने की लकडी, द्वारके कपाट, चौकी, कुरसी पलग आदि बन 
सक्त । यह जगत परिणमनशील पदार्थसमृहके कारण ही नाना 
विचित्र वश्योको दिखला रहा है मूलमे देखें तो इस लोकमे 
केवल छ द्रव्य हैं। जीव, पुदर्ल, धर्म, अ्रधमे, आकाश, काल | 
इनसे चार तो सदा उदासीन रूपसे निष्क्रिय रहते है कुछ भी 
हलन चलन करके काम नही करते ओर न प्रेरणा करते है। 
किन्तु जीव और पुदग्ल क्रियावान हैं। दो ही द्रव्य इस ससारमे 
चलते फिरते हैं। तथा परस्पर सयोग से अनेक सयुक्त भ्रवस्थाओको 
भी दिखाते हैं। इनकी क्रियाएं व इसके कार्य प्रगट हैं इनहीसे 
यह भारी तीनलोक बनता विगडता रहता है। ससारी जीव पुद- 
ग्लोको लेकर उनकी अनेक प्रकार रचना इननेमे कारण होते हैं। 
तथा पुदग्ल ससारी जीवोके निमित्तसे अथवा अन्य पदग्लोके निमि- 
त्तसे अनेक प्रकार अवस्थाओको पैदा करते हैं। ससारी आत्मा- 
ओके द्रव्य कर्मोका बध स्वय ही कार्माण वर्गणाओ के कर्म रूप 
परिणमनसे होता है यद्यपि इस परिणमन मे ससारी आत्माके योग 
भर उपयोग कारण हैं। जगतमे कुछ काम आत्माके योग उपयोगकी 
अरणासे होते है जैसे मकान, आभूषण्‌ बर्तन, पुस्तक, वस्त्र झादिका 
बनाना । कुछ काम ऐसे है जिनको पुदगल परस्पर निमित्त बन 
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किया करते है जेसे पानी का भाफ वनना, भाफ का मेथरूप होना, 
मेघोका गरजना, विजली का चमकना, नदीमे वाड़ आना, गावोका 
वह जाना, मिट्टीका जमना, पर्वतोका टूटना, वर्फका गलना श्रादि । 
यदि परिणमनभशक्ति द्रव्यमे न हो तो कोई काम नही होसक्त । जब 
प्रत्यक्ष दिखने योग्य कायो मे परिणमनशक्ति काम करती मालूम 
पइती है तव अ्रदि सूक्ष्म शुद्ध द्रव्य मे परिणमनशक्ति न रहे 
तथा वे परिणमन न करे यह बात अ्रसभव है। इसी से सिद्धो में 
भी पर्याय का उत्पाद और विनाश मानना होगा । वृत्तिकारने तीन 
तरह उत्पाद व्यय बताया है। एक तो अ्रगुरुलघ गुण के द्वारा, 
इसरा परकी अपेक्षा मे जैसे ज्ञानमे जैसे क्षेय परिणमन करके भल- 
कते हैं वंसे जञानमे पशर्णिमन होता है, तीसरे सिद्ध श्रवस्थाका उत्पाद 
पूर्व पर्यायका व्यय श्रौर आत्मा द्रव्यका श्रौव्यपना | इनमे स्वाधित 
स्वभाव पर्यायों का होना अग्रुमलधु गुण के द्वारा कहना वास्तविक 
स्व अपेक्षान्प है और ऐसा परिशमन शुद्ध आ्रात्मा द्रव्य में सदा 
रहता है। यहा गाथामे पर्याय की श्रपेक्षा से ही उत्पाद तथा व्यय 
कहा है तथा श्रौव्यपना कहने में उत्ताद व्यय झलग रह जाते 
हे इससे किसी प्रत्यभिज्ञान के गोचर स्वभाव रूप पर्याय के द्वारा 
ही श्रौव्यपना है। द्रव्याथिक नयसे इन तीन रूप सक्ताको रखने 

चाला द्रव्य है । यदि पर्यायों का पलटना सिद्धों मे न माने तो समय 

भमय ब्रन्नत सुर्य का उपभोग सिद्धों के नहीं हो से गा । एस तरह 
सिद्ध जीव में द्रव्याथिक नयसे नित्यपना होने पर भी पर्याय वी 

प्रपेक्षा उत्पाद, व्यय और ध्रौव्यपनेकों बहते हुए दूसरे स्थल में दो 

गायाए पूर्ण हुई । 

तें सब्वत्यवरिट्ट, इंट्ट' श्रमरासुरप्पहारणंहि । 
ये सहहंति ज्रीका, तेंसि दुबखा णि सरीयंति ॥१६॥ 
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ते सर्वार्थवरिप्ट इप्ट अ्मरासुरप्रघाने । 
ये श्रदपति जीवा तेपा दू खानि क्षीयन्ते ॥२६।॥। 

अर्थ --इस गाथाकी टीका श्री अमृतचन्द्र आचार्यने नहीं 
की है परन्तु जयसेनाचार्यने की है । इस गाथाका भाव यह 
है शुद्धोपयोगमई साम्यभावका ब्राश्वय करके जिन भव्य जीवो ने 
सर्व पदया सिद्ध पद प्राप्त क्या है वे ही हमारे उपासको के 
लिये पूज्यनीय उदाहरण रूप आदर्ण है । जिस पूर्ण वीतरागता, 
पूर्ण ज्ञान पूर्ण बीये तथा पूर्ण सुख का लाभ हर एक ग्रात्मा 
चाहता है उसका लाभ जिसने कर लिया है वह आत्मा तथा जिम 
उपायसे ऐसा लाभ किया है वह मार दोनों ही धर्मेच्छु जीव के 
लिये आदर्श रूप हैं--शुद्गोपयोग मार्ग है और शुद्ध आत्मास्वरूप 
उस मार्ग का फल है इन दोनो का यथार्थ श्रद्धान और ज्ञान होना 
ही शुद्रोपयोग और उसके फलरूप सर्वज्न पद की प्राप्तिका उपाय 
है । इसी लिये सुख के इच्छुक पुरुष को उचित है कि अरहत सिद्ध 
परमात्मा के स्वल्प का शाद्धान अच्छी तरह रक्खे और उनकी 
पूजा भक्ति करे, उनका ध्यान करें तथा उनके समान होने की 
भावना करे। प्रमत्त गुणस्थानों में पूज्य पूजक ध्येय ध्याताका वि- 
कल्प नही मिटता है इस लिये छठे गुणस्थान तक भक्ति का प्रवाह 
चलता है । यद्यपि सच्चे श्रद्धान सहित यह भक्ति शुभोपयोग है 
तथापि शुद्धोपयोग के लिये कारण है। क्योकि सर्वेज्ञ भगवान की 
वे उनकी भक्ति की खद्धा मे विपरीताभिनिवेशका अभाव है श्र्थात्‌ 
सर्वेज व उनको भक्ति की शूद्धा इसी भाव पर आलम्वन रखती है 
कि शुद्धोपयोग प्राप्त करना चाहिये। शुद्धोपयोग ही उपादेय है । 
क्योकि यही वर्तमान में भी अतीन्द्रिय श्रानन्दका कारण है तथा 
भविप्य मे भी सिद्ध स्वभावको प्रगट करने वाला है । इसलिये हर- 
एक धमंधारी को रागी द्वषी मोही सर्व आप्तो या देवोको त्यागकर 
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एक मात्र सर्वेज्ष वीतराग हितोपदेशी झ्ररहत मे तथा परम निरजन 
शुद्ध परमात्मा सिद्ध भगवान में ही श्रद्धा रखकर हरएक मगलीक 
कार्य में इनका पूजन भजन करना चाहिये । 


इस तरत निर्दाप परमात्माके श्ृद्धान से मोक्ष होती है ऐसा 
कहने हुए तीसरे स्थल में गाथा पूर्ण हुई । 
पकक्‍्खीणशघादिकम्मों, श्रशातवरवीरिश्रो श्रधिकतेजो । 
जादो अदिदिश्ो सो, णाणं सोव्खं च परिणमदि ॥॥२०॥। 


प्रक्षीणाधातिकर्मा अनन्तवरवीयोधिकत्तेजा । 
जातोतीन्द्रिय स ज्ञान सौरय च परिणमते ॥२०॥ 


झ्र्थ --इस गायाक्रा भाव यह है कि सर्वज्षनना और 
प्रत्तत निविकार निराकुल सुखपना इस आत्मा का निज स्वभाव 
हैं। ससारी आन्मा के कर्मो का वधन श्रनादिकाल से हो रहा हैं । 
इसीसे स्वभाविक ज्ञान भर सुख प्रगट नहीं है। जितना ज्ञावा- 
वरणीय कर्म का क्षयोपणम हैं उत्तना ही ज्ञान प्रगट है । सर्व 
ससारी जीवोमे जवतक केवलज्ञान न हो मतिन्ञान और श्रुनन्ञान तो 
प्रगट रहने ही हैं, परन्तु ये ज्ञान परोक्षा है--इन्द्रिय श्रोर मनवी 
सहायता बिना नहीं होते हैं। जितना मतिज्ञानावरणीय कम का 
क्षयोपशम होना है उतना सतिनान वे जितना शुनज्ञानावरणीय 
कर्म का क्षयोपणम होता हैं उतना श्रुनज्ञान प्रमद रहता हैं । 
प्रात्माका साक्षान्‌ प्रत्यक्ष केवलनान होनेपर होता है बह केवलजान 
सम्पूर्ण झानावरणीय के हट जाने से ही धगट होता है सब पराधीन 
परके आश्रय से जानने की जररत नही रहती है। ध्ात्मा फा जान 
स्वभाव हैं तब झात्मा लोक झलोक सर्वकों उनके अन्नत द्वरथ 
प्र उनके प्रस्तत गुख ग्रीर झन्‍नत पयाय सहिल एक ही समय मे 
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विना क्रमके जान लेता है। और यह ज्ञान कमी मिठता नही है 
ग्रनतकालतक रहता है। क्योकि यह ज्ञान आत्माका स्वभाव 
है। इसी तरह श्रनत अतीन्‍न्द्रिय निर्मेम सुख भी आ्रात्माका 
स्वभाव है । इसको चारो ही घातिया कर्मोने रोक रक्‍्खा है ! इन 
कमोके उदयके कारण प्रत्त्यक्ष निर्मल सुखका अनुभव नहीं होता 
है । इन चार कममिसे सर्वसे प्रवल मोहनीय कर्म है। इसमे भी 
मिय्यात्त्व प्रकृति श्रीर अनतानुवधी कपाय सबसे प्रवल हैं । जब- 
तक इनका उपशम या क्षय नहीं होता तबतक सुख ग्रुणका 
विपरीत परिणमन होता है श्रर्थात्‌ इद्विय द्वारा सूख होता है 
ऐसा समझता है, पराधघीन कल्पित सुखको मुख मानता है 
ओर निरतर ज्यों २ इस इद्रविय जनित सूखकों भोग पाता है 
त्यो २ अधिक २ तृष्णाकी वृद्धि करता है उस तृष्णासे आातुर 
दीकर जैसे मृग वनमे भ्रमसे घासको पानी समझ पीनेको दोडता 
है और अपनी प्यास वुभानेकी अपेक्षा अधिक वढा लेता हैं 
तेसे अज्ानी मोही जीव अभ्रमसे इन्द्रिय सुखकों सुख जानकर 
वार वार इन्द्रियके पदार्थोके भोगमे प्रवतेता है और अधिक रे 
इन्द्रिय चाहकी दाहमे जलकर दुखी होता है। परन्तु जिस 
किसी आत्माको दर्शनमोह और अनन्‍्तानुवन्धी कपायका उपशम, 
क्षयोपशम या क्षय होकर सम्यक्त पैदा हो जाता है उसी आात्माको 
सम्यक्तके होते ही आ्रात्माका ग्रनुभव अर्थात्‌ स्वाद आता है तब 
ही सच्चे सुखका परोक्ष अनुभव होता है, यद्यपि यह अनुभव 
प्रत्यक्ष केवलज्ञानकी ग्गटता न होनेसे परोक्ष है तथापि इन्द्रिय 
श्र मनका व्यापार बन्द होनेसे तथा आत्माकी सन्मुखता 
आत्माकी तरफ रहनेसे स्वसवेदन प्रत्यक्ष कहलाता है। सम्यक्त 
होते ही सच्चे सुखका स्वाद झाने लगता है। फिर जितना 
जितना ज्ञान बढता जाता है तथा कपाय मद होता जाता है उतना 
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उतना झधिक निर्मेल और अधिक कालतक सच्चे सुखका स्वाद 
ग्राता है। केंत्रलज्ञान होनेपर पूर्ण णुद्ध प्रत्यक्ष और अ्रनत सच्चे 
सुखका लाभ हो जाता है क्योकि यह स्वाभाविक अती निद्रिय सुख 
है, जो कमोकि आवरणस ढका था अब आवरण मिट गया इससे 
पणपने प्रगट हो गया । अतरायके श्रभावसे अनत बल आत्मामे 
पंदा हो जाता है इसी कारण ग्रनतज्ञान व अनत सुख सदाकाल 
प्रपनी पूर्ण शक्तिकों लिये हुए विराजमान रहते है। इस तरह 
ग्राचायने शिष्यकी शका निवारण करते हुए बता दिया कि जिस 
इन्द्रियजनित ज्ञान व सुखसे ससारी रागी जीव श्रपनेको ज्ञानी 
ग्रौर सुखी मान रहे हैं वह ज्ञान वसु खनन वास्तविक निर्मल 
म्पप्ट ज्ञान है न सच्चा सुख है । सच्चा स्वाभाविक स्पप्ट ज्ञान श्रोर 
सुख तो झरहत झौर सिद्ध परमात्माकों हो जाता है जिसकी 
उत्पत्तिका कारण शुद्धोपयोग या साम्यभाव है जिसके ग्राश्नय 
करनेकी सूचना आचायने पहले ही की घी इसलिये सर्व रागह प 
मोहसे उपयोग हटाकर णुद्रीपयोगकी ही भावना करनी चाहिये 
कि मेरा स्वभाव निश्चयसे प्रनन्तनज्ञानादि चपप्टय रूप है ऐसा 
तान्‍्पय है । 
सोक्ख वापुरत दुक्‍्खं, केवलणाणिस्स णत्थि देहगदं 
जम्हा भ्रदिदियत्त', जादं तम्हा द्वु तं ऐोयं ॥ २० ॥ 
मौन्य वा पुनदु रो वेबलन्ानिनों नारस्ति दैरगनम। 
यस्मादतों हिद्रियत्व जाव तम्मात्न| तज्योगम्‌ ॥ २० ॥॥ 

झर्य :---एस गायामे आचायने बताया है कि अरहतोदे 
मनिन्नानादि चार ज्ञानवा ग्रभाव होनेसे तथा केवलन्नानदा प्रकाशन 
टोनेस उपयोगकी प्राप्लि निज गात्मामरई है?! उपयोग पाच इद्विय 
तथा मनके द्वारा परिशमन नहीं बरता है। पराक्षज्ञानझा प्रभाव 
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होगया है | प्रत्यक्ष ज्ञान प्रगट होगया है। इसलिये छद्मस्थ अल्प 
ज्ञानियो के जो इन्द्रियो के द्वारा पदार्थ ग्रहण होता था व मन में 
सकलल्‍प विकल्प होते थे सो सव मिट यए है | इसलिये इन्द्रियो के 
द्वारा पदार्थ भोग नही है न इन्द्रियों की वाधा है न उनके विपयको 
चाहका दुख है न इन्द्रियो के द्वारा सुख हैं। क्योंकि देहके मम- 
त्वसे सर्वथा रहित होने से अरहतो की सन्मुखता हो उस और 
नही है इसलिये शरीर सम्वन्धी दु ख या सुख केवली के अनुभव मे 
नही आता है। केवली मन्द सुगन्ध पवन व समवणयणादि लक्ष्मी 
आदि किसी भी पदार्थ का भोग नही करते इसलिये इन पदार्थों के 
द्वारा केवलज्ञानीकों कोई सुख नहीं है न शरीर की दशाको 
अपेक्षा से कभी कोई दु ख होसक्ता है, न उनको भूख प्यास की 
बाधा होती, न रोग की आकुलता होती, न कोई थकन होती, न 
खेद होता--देह सम्बन्धी सुख दुख का वेदन केवली के नही है 
इसलिये कभी क्षुधाके भावका विकार नही पैदा होता है न मैं 
निर्वेल हु यह भाव होता है। उनका भाव सठा सन्तोषी परमा- 
नद मई स्वात्माभिमुखी होता है । केवली भगवान का शरीर 
दार्धकालतक विना ग्रासरूप भोजन किये भी पुप्ट रहता है क्योकि 
उनके लेप आहार की तरह नोकर्म आहार है जिससे पौष्टिक वर्ग- 
खाए शरीरमे मिलती रहती हैं।केवली का शरीर कभी निर्वल नहीं 
हासक्ता वहा लाभातरायका सर्वेधा क्षय हैं तथा सातावेदनीयका 
परम उदय हैं। ण्वेताम्वर आम्नाय मे जो केवली के क्षुबाकी वाघा 
वताकर भोजन करना बताया है ।उसका वृत्तिकारने बहुत अच्छी 
तरह समाधान कर दिया हूँ । केवलजानी के प्मतीरिद्रिय 
स्वाभाविक ज्ञान तथा अतीन्द्रिय स्वाभाविक आनन्द रहता है, 
कर्मोदयकी प्रवानता मिटाकर स्वाघीनता प्राप्त हो जाती है। 
तात्पय्य यह हूँ कि परमज्ञान स्वरूप तथा परमानदमई केवली की 
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अवस्थाको उपादेय मानकर उसकी प्राप्ति के लिये शुद्धोपयोगकी 
भावना करनी योग्य हैं । 


इस तरह भ्रनन्तज्ञान और सुखकी स्थापना करते हुए प्रथम 
गाथा तथा केवली के भोजन का निराकरण करते हुए दूसरी गाथा 
इस तरह दो गाथाएं पूण हुई । 

इति सात गाथाश्रों के द्वारा चार स्थलों से सामान्य से सरव्वेज्ञ 
सिद्धि नाम का दूसरा अन्तर अधिकार समाप्त हुआ | 
परिणसदो खलु रा, रां पदच्चरखा सब्वदव्वपज्जाया । 
सो सच ते विजाराद ओोग्गहपुन्वाहि किरियाहि ॥२१॥ 

प्रिणममानस्य खलु ज्ञान प्रत्यक्षा: सवद्रव्यपर्याया: । 
स नंव तान्‌ विनाजात्यवश्नहपूर्वाधि: क्रियाभिः ॥२१॥ 

श्र :--इस गाथामें आचायेने केवलज्ञानकी महिमा 
बताई है अभिप्राय यह है कि सहजज्ञान आत्माका स्वभाव है। 
आ्रात्मा गुणी है ज्ञान गुणा है । इनका तादात्म्य सम्बन्ध है जो 
कभी मिट नहीं सक्ता। ज्ञान उसे कहते हैं जो सर्वज्ञेयोंको जान 
सके । जितने द्रव्य हैं उन सबमें प्रमेयत्वतामा साधारण गुर 
व्यापक है। जिस गुण के निमित्त से पदार्थ किसी न किसी के 
ज्ञानका विषय हो वह प्रमेयत्व गुण है। आत्माका निरावरण शुद्ध 
जान तब ही पूर्ण और शुद्ध कहा जासक्ता है जब वह सब जानने 
योग्य विषय को जान सके । इसी लिये केवली सवज्ञ भगवान के 
सर्वे पदार्थ, गुण, पर्याय एक साथ भझलकते रहते हैं । जब तक 
ज्ञान गृण में ज्ञानावरणीय कर्मका आवरण थोड़ा यथा बहुत रहता 


है तबतक ज्ञान सब पदार्थों को एक साथ नहीं जान सक्ता है। 
थोड़े थोड़े पदाथों को जानकर फिर उनको छोड़ दूसरों को जानता 
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“७ ७उ  ऑअखकखोबेोे  बऑऋ-ज--+-++7ँञँउल 
है ऐसा क्रमवर्ती क्षयोपणमिक ज्ञान है । मत्तिन्नान में श्रतरननहृ 
ईहा, अज्ञाय और घारणा ये चार ज्ञान की श्रेशिया क्रम से होती 
है तव कही इन्द्रिय या मन मे प्राप्त पदार्थ का कुछ बोध होता €₹ 
ऐसा ज्ञान केवली भगवान के नहीं है । क्षायिकन्नान के होते ही 
क्षयोपशमिक ज्ञान चारो नप्ट होजाते हू वास्तवमे नान एक ही है। 
आवरण कम अधिक की पअ्पेक्षासे ज्ञानके मतिन्ञान, श्षुतज्ञाव, अर्दे 
विज्ञान तथा मन पर्ययज्ञान ऐसे चार भेद हैँ।जव आवरण दी 
परदा विलकुल हट गया तव ज्ञान के भेद मिट गएा--जैसा रई- 
भाव आत्मा का था वैसा ज्ञान स्वभाव प्रगटठ ही गया। चारे 
ज्ञानो की अपेक्षा से इस स्वाभाविक ज्ञान को केवलज्ञान वहते 
है । जिस समय क्षीणमोह ग्रुरास्थान में तिप्टकर अतमु हते ते 
आत्मानुमंव किया जाता है उसी समय आत्मानुमवर 
द्वितीय शुल्कध्यान के बल से जैसे मेघपटल हटकर सूर्य प्रयट हो 
जाता है वैसे सर्व ज्ञानवरण हटकर ज्ञान सूय्ये प्रगट हो जाता है। 
तब ही स्ते चर श्रचरमई लोक हाथपर रक्खे हुए आमलेके समान 
प्रकाशमान हो जाता है । यही ज्ञान भ्रवन्‍्तकाल तक बना रहती 
है, क्योकि कर्म श्रावरणका कारण मोह है सो केंवली भगवान के 
बिलकुल नष्ट होगया है । केवली भगवान सर्व को सदा जातेंदें 
रहते हैं इस लिये क्रमवर्ती जानने वालो के जैसे भागे के ॥ ३३ 
लिये कामना होती है सो कामना केवली के नही होती है। जः 
छदम्मस्थोमे किसी वात के जानने की चाह होती है और वह नह 
जब तक मिट नही जाती तव तक वडी आकुलता रहती है। #' 
क्रमज्ञान होने ही से केवली भगवान के किसी ज्ञेय के जानने की 
चिता था आकुलता नही होती है । केवलजान की महिमा वषन 
श्रयोचर है । ऐसा निराकुलतां का कारण कैवलज्ञान जिनके पी 
हो जाता है वे धन्य हैं--वे ही परमात्मा हैं। उन्होंने ही भर्ती 
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गरसे पार पा लिया है | उनही ने श्रम और विकल्पके भेथोको दूर 
भगा दिया है। वे ही आ्रावागयमन के चक्र से वाहर हो जाते हैं । 
ऐसा केवलज्ञान जिस शुद्धोपयोग की भावना से प्राप्त होता है उस 
; ही शुद्धोपपोग की निरतर भावना करनी चाहिये । 


| णात्यि परोक्‍्ख किचिवि, समंत सब्वक्खगुणसमिद्धस्स । 
 श्रक्‍्तातीदस्स सदा, सयमेव हि णाणजादस्स ॥२२॥ 


नास्ति परोक्ष किजिचिदपि समनन्‍्तत लवक्षिगुणसमृद्धस्य । 
श्रक्षातीतस्य सदा त्वयमेव हि ज्ञानजातस्य ॥ २२ || 


अर्थ --इस गाथामे आचायेने यह बताया है कि केवल 
' जानी की अतीव भारी सामर्थ्य है | इन्द्रियज्ञान में बहुत तुच्छ 
: गक्ति होती है। जो इन्द्रिय स्पर्शंका विषय जानती है वह अन्य 
/ विपयो को नही जान सक्ती, जो रसकी जानती है वह गघ को 
- नही जान सक्ती । इस तरह एक एक इन्द्रिय एक एक विषय को 
जानती है। परतु केवलज्ञानीकी आअआत्मामे सववे ज्ञानावरणीय कमेंके 
नाश होने से ऐसी शक्ति पैदा हो जाती है कि श्रात्मा के श्रसख्यात 
प्रदेशों मे से हरएक प्रदेश में सर्व ही इन्द्रियों से जो ज्ञान श्रलग २ 
क्रमसे होता है वह सर्व ज्ञान हो सक्ता है अर्थात्‌ हरएक श्रात्मा का 
प्रदेश सर्वे ही विपयो को एक साथ जानने की समर्थ है। 

तक कि तीनलोक तीन काल सर्वे पर्यायो को और शअ्रलो- 
काकाशको एक आत्मा का प्रदेश जान सक्ता है। ऐसा निर्मल 
जान शुद्ध आत्मा मे सर्व प्रदेशों मे व्याप्त होता हैं । इस ज्ञान के 
इन्द्रयो की सहायता बिलकुल नही रही हैँ । यह ज्ञान 
पराघीन नही है किन्तु स्वाधीन है । ऐसा केवलज्ञान एक साधु को 
स्वय ही शुद्धोपयोग में तन्‍्मय होने से प्राप्त होता है । कोई केवल- 
जान की शक्तिको देता नही है न यह आत्मा किसी श्रन्य पदार्थ से 
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इस ज्ञानकी शक्तिकों प्राप्त करता है । छह क्रेतलभान इस 
आ्रात्माका ही स्वभाव है। यह उस ग़्ात्माम हो था, आवरण 
दूर होनेसमे अपने ही द्वारा प्रजाशित होजाता है। ऐसे वेदल, 
जञानमे सर्व ही ज्ञेय सदाकाल प्रत्यक्ष रहते है, कोई भी कही भी 
कभी भी कोई पदार्थ या गुग या पर्याव ऐसी नही है जो वेवल- 
ज्ञानीके ज्ञानसे परे हो या परोक्ष हो, टसीयो सर्वन्ञता कहते है । 
केवलज्ञानमे सबसे अधिक प्रविभाग परिच्छेद हसते है, उत्हृष्द 
अनतानतका भेद यही प्राप्त होता है।इस लिये पदद्रव्यमयी 
उपस्थिति समुदायके सिवाय यदि अनस्तानन्त ऐसे समुदाय हो 
तो भी केवलज्नानमे जाने जा मक्ते है ऐसी अपूर्त शक्ति इस 
आत्माको जुद्धोपयोग द्वारा प्राप्त होती है ऐसा जानकर गात्मार्थी 
जीवको उचित है कि राशगद्वेप मोहजा त्याग करके एक मनसे 
साम्यभाव या शुद्धोपयोगका मनन करे, यही तात्पर्य है । 

इस तरह केवलज्ञानियोको सत्र प्रत्यक्ष होता है ऐसा कहते 
हुए भ्रथम स्थनमे दो गायाए पूर्ण हुई ॥२२॥। 

भआदा णशाणपम्राणं, णाणं खोयप्पबाणमुहिद्दि । 
रोय लोगालोगं, तम्हा णारां तु सब्बगय ॥२३॥ 
आत्मा ज्ञानप्रमाण ज्ञान जेयप्रमाणमुहिष्ठ । 
ज्ेय लोकालोक तत्माज्जान तु व्वगतम ॥ २३ ॥ 

लैस “यहा आचार्यने वत्ताया है कि गुण और गुणी 
एक ही होते हैं तथा हरएक गुण अपने आधारभूत द्वव्यमे 
व्यापक होता है। जितने प्रदेश द्रव्यके होते है उतने ही प्रदेश 
गुणाके होते हैं। ऐसा होनेपर भी गुण स्वतत्नतासे अपना अपना 
कार्य करता है। यहा आत्मा द्रव्य है, और उसका मुस्य गुण ज्ञात 
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है। ज्ञान आत्माके प्रमाण है आत्मा ज्ञान के प्रमाण है। आत्मा 
असख्यात प्रदेशी है इसलिये उसका ज्ञान गुण भी असख्यात 
प्रदेशी है। दोनो का तादात्म्य सम्बन्ध है, जो कभी अभ्रलग 
नही था न अलग होसक्ता है। यद्यपि ज्ञान गुणकी सक्ता भात्मा मे 
ही है तथापि ज्ञान गुण अपने पूर्ण कार्य को करता है अर्थात्‌ सर्वे 
जानने योग्य पदार्थों को जानता है , कोई ज्ञेय उसके बाहर नहीं 
रह जाता इससे विपय की भ्रपक्षा ज्ञान ज्ञेयोके वरावर है । ज्ञेयोका 
विस्तार देखा जाय तो सर्वे लोक श्र अलोक है। जितने द्रव्य 
गुण व तीन कालवर्ती पर्याय है वे सब जानने के विषय है झौर 
जान उन सवको जानता है इस कारण ज्ञान को सर्वेगत या सर्व- 
व्यापक कह सकते है । 
यहा पर आख का इदृष्टात है जैसे आख की पुतली अपने 
स्थान पर रहती हुई भी बिना स्पर्ण किये बहुत दूर से भी पदार्थों 
को जान लेती है, ऐसे ही ज्ञान श्रात्मा के प्रदेशों मे ही रहता है 
तथापि विपय की श्रपेक्षा सवे लोकालोक को जानता है | यहा पर 
कोई २ ज्ञानकों सर्वधा आकाश प्रमाण व्यापक मान लेते हैं उनका 
निपेघ किया कि ज्ञान द्रव्य को छोडकफर चला नहीं जाता । वह 
लोकालोकको जानता है तथापि शञत्मामे ही रहता है । कोई २ 
श्रात्माको भी सर्वव्यापक मानते है उनके लिये यह कहा गया 
कि जब ज्ञान विपयकी भश्रपेक्षा स्वेग्यापक है | तब ज्ञानका घनी 
भात्मा भी विषयकी अपेक्षा सर्वेव्यापक है। परन्तु प्रदेशोकी 
अपेक्षा आत्मा असख्यात प्रदेशोसे कमती बढती नही होता-उसी 
प्रमाण उसका ज्ञान ग्रुण रहता है । यद्यपि आत्मा निश्चयसे अस- 
रस्यात प्रदेशी है तथापि किसी भी शरीरमे रहा हुआ सकोचरूप 
शरीरके प्रमाण रहता है। मोक्ष श्रवस्थामे भी श्रतिम शरीरसे 
किचित कमर श्राकार रखता हुआ सदा स्थिर रहता है। इस 





पद | श्रीप्रवरचनतसार माषाटीफा । 


तरहका पुरुपाकार होने पर भी बट आत्मा ज्ञान गृगा की अपक्षा 
सर्वको जानतो है। आझात्माफा यह स्वभाव जनाचायेनि ऐसा बनादा 
है जो स्वस्प अनुभव किये जाने पर ठीफ जचता है उयोकि हम 
आप सर्व अलग २ आत्मा है, यदि भिन्न २ न होते तो एक दा 
जान, सुख व दुश्ख दूसरे को हो जाता, जब्र एक सुखी होते 
सर्वे सुखी होते, जब एक दुसी होते सर्व दू सो होते, सो यह 
वात प्रत्यक्ष से विरोधनप है। हरएक ग्लग ५२ मरता जीता व 
मुख दुख उठाता है। ग्रात्मा भिन्न होने पर नी शरीर प्रमाण 
किस तरह है इसका समाधान यह हैं, कि यदि आत्मा शरीर 
प्रमाण न होकर लोक प्रमाण होता तो जैसे जरीर सम्बन्धी 
सुख दुख का भोग होता है वैसे शरीर से बाहर के पदार्थों से भी 
सुख दुख का अनुभव होता-सो ऐसा होना नहीं है 
अपने णरीर के भीतर ही जो कुन्द्र सख का कारणा 
होता है उसीही को झात्मा अनभव करता है उससे घरीर से 
अधिक फला हआ आत्मा नहां है। यदि शरीर में सर्व ठिकाने 
व्यापक आत्मा को ने माने, केवल एक बिन्द्रमात्र माने तो जे 
वह विन्दुमात्र होगा वही का चुस दे से मालम पडेंगा- सर्व मरी 
के से ठिकानो का नही--बह बात भी प्रत्यक्ष से विरुद्ध हैं। यदि 
शरोर मे एक ही साथ पग में मस्तक में व पेट में सुई भोकी जावे 
तो वह एक साथ तीनों दु खो को वेदन बरेंगा--अ्रथवा मख से 
स्वाद लेते, आखसे देखते व विपयभोग कहते सर्वा'ग वेदन होता है 
कारण यही है कि आत्मा अखड रूप से सर्व णरीर मे व्यापक है। 
शरीर के किसी एक स्थान पर सुख भासतने से सं अग प्रफल्लित 
हो जाता है । शरीर में श्रात्मा सकचित अवस्था में है उसके भत्त- 
स्यात प्रदेश कम व वढ नही होते । यद्यपि श्रात्मा और उसके 
जानादि अनन्त गणो का निवास आत्मा के असख्यात प्रदेश ही हैं 
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तथापि उसके गुण अपने २ कार्य में स्वतत्रता से काम करते हैं , 
उन्हीमे ज्ञान गुण सर्वे ज्ेगो को जानता है--शऔर जब नेय लोका- 
लोक हैं तव ज्ञान विपयकी अपेक्षा व्यवहारसे लोकालाक प्रमाण है 
ऐसा यहा तात्पर्य है । ऐसी अपूर्व जान की शक्ति को पहचान कर 
त्मारा यह कतंब्य होना चाहिये कि इस केवलन्नान की प्रगटता के 
लिये हम शुद्धोपपोगका अनुभव करे तथा उसीकी मावना करें ॥२३ 


णारा्पमाणमादा ण हवदि जस्सेह तस्स सो आदा । 
होणो वा अधिगो वा, णाणादो हवदि धुवमेव ॥२४॥ 


हीणों जदि सो आदा, तण्णारामचेदरां शा जासादि। 
अ्रधिगों वा खाणादो, खाणण विणा कह खादि ॥२श।। 


जञानप्रमाणमात्मा, न भवत्ति यस्पेह तस्य से आत्मा | 
हीनो वा झधिकों वा, ज्ञानादि भवति श्रवमेव ॥२४।॥। 


हौनों यदि म झात्मा, तत्‌ न्ानमचेतन न जानाति। 

श्रधिको वा ज्ञानात्‌, ज्ञानिन बिना कर्थ जानाति ॥२शा। 
श्रर्थ .-इन दो याथाओं में श्रात्मा को और उसके ज्ञान ग्रुण 
को सम प्रमाण सिद्ध किया गया है| द्रव्य और ग्रुण का प्रदेशों की 
. अपेक्षा एक क्षेत्रावगाह समवाय या तादात्म्य सम्बन्ध होता है। 
जहा २ द्रव्य वहां २ उसके गुण, जहा २ गुण, वहा २ उसके 
द्रव्य । वास्तव में द्रव्य ग्रुणो के एक समुदायकों कहते है जिसमे 
हरएक ग्रुण एक दूसरे में व्यापक होता दे । प्रदेशवनमा गुण 
जितने प्रदेश जिस द्रव्य के रखता है श्रर्थात्‌ जो द्रव्य जितने 
। आकाश को व्यापकर रहता है उतने ही मे सर्वे गुरा व्यापक रहते 
। हैं। प्रदेशत्वगुण की अपेक्षा द्वव्य का जितना प्रमाण है उतने ही 
, प्रमाण में अन्य सर्व गुण उस द्रव्य से रहते हैं, क्योकि कहा है कि 





६० | श्रीत्रवचनसार भापाटीका । 
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'द्रव्याश्या निय्र णा गुणा, उमा० त० सु०५०॥४१ जि गण द्रव्यके 
आश्रय रहते हैँ तथा गुणोके गुण नहीं होते उसनिये प्रव्य और 
गुणोका तादात्म्य है, द्रव्यस गुण न छोटे होने है न बड़े, उसी 
तरह द्रव्य भी बुणोसे न छोटा होता हैं न बडा । ऐसी व्यवस्था 
है । यहा आत्मा द्रव्य और उसके ज्ञान गुणकों लेकर तक उठाया 
गया है कि यदि आत्मज्ञान गुणसे छोटा माना जायगा तो जितना 
ज्ञान गुण आत्मास बडा होगा उतना ज्ञानसुण अपने आधार द्रव्य- 
के बिना रह नहीं सक्ता, कदाचित्‌ रहेगा तो अच्ेतन द्रव्यके 
आवार रहकर चंतन द्रब्यके प्राधारके बिना जटरूप होकर 
भी जाननेके कामका न करसकेगा | जैसे जट नहीं जानता है त 
वह जान जड़ होता हुआ कुछ ने जानेगा, सो यह बात हो नहीं 
भक्ती क्योक्ति जो जान नहीं सक्ता है उसकी ज्ञान कह ही नहीं 
पक्त । जैसे यदि कहे कि अग्तिसे उसका उप्ण गुण अधिक है 
अग्नि उससे छोटी है तव॒ जितना उष्णगुण झग्नि बिना माना 
जायगा वह झस्तिके आधार बिना एक तो रह ही नहीं सत्ता, 
यदि रहे तो उसको ठढा होकर रहना होगा अर्थात्‌ श्रग्निके विदा 
उप्ण भुझ जलानेकी क्रियाकों न कर नकेगा सो यह बात असमभत्र 
है क्योंकि जो जलावे उसे ही उप्णगुण कहसक्तो सो अग्निके भ्राधार 
विना कहीं भी प्राप्त नहीं हो सक्ता क्योकि उप्णगुणका झावार 
अग्नि है। वँसे हो जानगृणको जानना चाहिये। ज्ञान गुझ 
आत्मासे बड़ा होकर निराधर शून्य व जड़ होजायगा सो यह 
वात अन्नसव हैं। दूसरा पक्ष यदि यह मानाजाय कि आत्मा 
नानगुणने बडा है ज्ञानगुण छोटा है तव भी नही वन सक्ता है 
क्योकि जितना आत्मा जानगृणमे बड़ा माना जायगा उतना प्रात्मा 
गानगुण रहित अ्ज्ञानमय अचेतन टीजायगा और अपने जात- 
नेके कामकों ने करसकनेके कारण जड़ पुरदलमय होता ह॒ग्ा 
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अपने नामको कभी नही रखसक्ता है कि मैं आत्मा ह्‌ । जैसे यदि 

प्रग्तिको उप्ण मुखसे वडा माना जाय तो जितनी अ्रग्नि उप्णता 
रहित होगी वह ढढी होगी तव जलानेके कामको न कर सकेगी 
तव वह अपने नामकों ही खो बेठेगी सो यह बात अ्रसभव है 
बसे श्रात्मा ज्ञानगुणके बिना जट श्रवस्थामे आश्रात्माके नामसे 
जीवित रह सके यह वात भी असमभव है ! इससे यह सिद्ध हुआ 
कि न आत्मा ज्ञानगुणसे छोटा है न वडा है, जितना उडा आत्मा 
है उतना बडा ज्ञान है, जितना ज्ञान है उतना श्रात्मा है। प्रदे- 
शोकी अपेक्षा आत्मा श्रसख्यात प्रदेशी है उतना ही वडा उसका 
गुण ज्ञान है । शरीर में रहता हुआ श्रात्मा शरीर प्रमाण है श्रथवा 
मोक्ष श्रवस्थामे अंतिम शरीरसे कुछ कम श्राकारवाला है उतना 
ही वडा उसका ज्ञानग्रुण है। जब समुद्धात करता है श्रर्थात्‌ 
जरीर में रहते हुए भी फैलकर शरीरके बाहर आत्माके प्रदेश जाते 
हैं जो श्रन्य छ समुद्घातोम थोडी २ दूर जाते है परन्तु केवल 
समुद्धातोमें लोकव्यापी होजाते है श्रोर फिर शरीर प्रमाण हो 
जाते हैं तव भी ज॑सा आ्ञात्मा फैलता सकुडता है वैसे ही उसके 
जानादि गुण रहते है । चद्रमा जसे अपनी प्रभा सहित ही छोटा 
या बडा होता है वैसे आत्मा अपने ज्ञानादि ग्रुण सहित छोटा या 
वडा होता है| प्रयोजन यह है कि अ्रात्मा ज्ञानगुणके प्रमाण है 
ज्ञानगुणा आत्माके प्रमाण है। श्रात्माका श्रीर ज्ञानगुणका तादा- 
त्म्य सम्बन्ध है। जो कोई आात्माको सर्वे व्यापक या बहुत छोटा 
' मानते है उसका निराकरण पहले ही किया जा चुका है। यहा 
उसीका पुष्टिकरण है कि जब हम अपने शरीरमे सर्व स्थानोपर 
. नानका काम कर सक्त है तव हमारा आत्मा शरीर प्रमाण सिद्ध 
' हो गया। जैसे प्रदेशोकी श्रपेक्षा ज्ञानगुण और श्रात्माकी समा- 
नता है वेसे विपयकी श्रपेक्षा भी समानता कह सक्त हैं, जैसे 


६९२ | श्रीप्रवनचनसार भाषादीका | 


हिल की इनक ही कम जम कह तल जि पज तर मलिक मय डई 
ज्ञान गुणा लोफालोककों जानता हम लोकालोक प्रमाण संबब्यापक 
कहलाता है बेस ही आत्माकों भी लोकालोक ज्ञायक या सबने 
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कह सक्तोि हैं। यहा यहों दिखलाया है कि द्रव्य और गुराका 
प्रमाण॒की अपेक्षा समानता हू । यहा यह भी खुलासा समक जता 
कि जो लोग शअ्ात्माको प्रदेशोकी अपेक्षा सवब्यापक मानत्त 
उनका निराकरण करके यह कहा गया है कि सबके जाननेकी अपेक्षा 
तो सबव्यापक कह सक्त है, परन्तु प्रदेशोकी श्रपेक्षा नही वह 
सक्त । यहा यह तात्पय हैं कि जिस केवलज्ञानके बराबर तऋ्राता 
है वह केवलज्ञान ही सर्रको जानता हुआ भाऊुलतारदहिंत हांता है 
जिसकी प्राप्ति शुद्वोपयोगकी भावनात्त होती है अ्रतएवं सर्वे तर- 
हसे रुचिवान होकर इस शुद्धोपयागमई साम्वभावकी भावना 
कतेन्य है । 
सव्बगदो जिणवसहो, सब्बेधि य तग्गया जगदि शअ्रद्ठा ! 
णाणमयादो य जिणो, विसयादो तस्स तें भणिदा ॥ 
सवंगतो जिनवृपभ सर्वेपि च तद्गता ज़गत्वर्था । 
ज्ञानमयत्वाच्च जिनो विपयत्त्वात्तस्य ते भरितता ॥ २६ ॥। 


श्रये --इस गाथामे आचार्यने यह वताया है कि आत्माको 
स्वंगत या सर्वव्यापक किस अपेक्षासे कहा जासक्ता हैं । 
जिसतरह दूसरे कोई मानते हैं कि आत्मा अपनी सत्तासे 
प्रदेशोकी अपेक्षा सर्वेव्यापक है उसतरह तो सर्वव्यापक नहीं 
होसक्ता । प्रदेशोकी अपेक्षा तो समुद्धातकके सिवाय शरीरके 
आकारके प्रमाण आ्ात्माका आकार रहता है और उस आत्माके 
आकार ही आत्माके भीतर स्व प्रदेशोमे व्यापक ज्ञान आदि ग्रुण 
पाए जाते है। परन्तु ज॑से पहले ज्ञानको सर्वतलोक अलोकके जाने- 
नेकी अपेक्षा व्यवहारसे सर्वव्यापक कहा है। तैसे ही यहा व्यव- 
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हारसे आत्माकों सर्वव्यापक कहा है । यद्यपि हरएक आात्मामे 


सर्वेजपने की शक्ति है तथापि यहा व्यक्ति श्रपेक्षा केवलज्ञानी अर- 
हत और सिद्ध परमात्माकों ही लक्ष्यममे लेकर उनको सर्वंगत या 
सर्वव्यापक इसलिये कहा गया है कि उनका आत्मा ज्ञानसे तन्‍्मय है । 
जव ज्ञान सर्वंगत है तब ज्ञानी आत्माको भी सर्वव्यापक कहसक्त 
हैं। जेसे आत्माको सर्वगत कहसक्त है वैसे यह भी कहसक्त है कि 
सर्वज्ञेय पदार्थ मानो भगवानकी ग्रात्मामे समागए या प्रवेण होगए । 
क्योकि केवलीके ज्ञानमे सर्व ज्ञेयोंके आकार नानाकार होगए है। 
यद्यपि जेय पदार्थ भिन्न २ है तथापि उनके ज्ञानाकारोका ज्ञानमे 
भलकना पदार्थोका भलकना है। जानमे जेसे प्राप्त हैं वसे 
आन्मामे प्राप्त है दोनो कहना विपयकी अपेक्षा समान है। जेसे 
दर्षणमे मोर दीखता है इसमे मोर कुछ दर्पणामे पंदा नही, मोर 
अलग है, दर्पण श्रलग हैं, तथाप्रि मोर के आकार दर्पण की प्रभा 
परिणशमी है, इससे व्यवहारसे यह कह सक्त हैं कि दर्पण या दर्पण 
की प्रभा मोर मे व्याप्त है अथवा मीर दपंण की प्रभा मे था दर्पण 
में व्याप्त है। इसी तरह केवलज्ञानी भगवान अरहत या सिद्ध तथा 
उनका स्वभाविक शुद्ध ज्ञान अपने ही प्रदेशों की सत्ता में रहते है । 
न वे पदाथों के पास जाते और न पदार्थ उनके पास झ्ाते तथापि 
भलककने की अपेक्षा यह कह सक्त है कि श्ररहत या सिद्ध भगवान 
या उनका शान सर्वंगत या सर्व व्यापक है अ्रथवा सर्वे 
लोकालोक जेय रूपसे भगवान अ्ररहत या सिद्ध मे या उनके शुद्ध 
ज्ञान में व्याप्त है। यहा श्राचार्य ने उसी केवलज्ञान की विशेष 
महिमा बताई है कि वह सर्वंगत होकर के भी पूर्ण निराकुल रहता 
दे। आत्मा में रागद्ट पका सदभाव न होने से ज्ञान या ज्ञानों श्रात्मा 
स्वभाव से सर्वको जानते हुए भी निविकार रहते हैं-ऐसा अनुपम 
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केवलज्ञान जिस शुद्धोपयोग या साम्यभावके अनुभवसे प्राप्त होता 
हैं उसही की भावना करनी चाहिये, यह तात्पर्य है । 


णाणं अप्पत्ति सदं, वह्दि णाणं विणा ण अ्रप्पाणं । 
तम्हा णाणं श्रप्पा, णप्पा सार व अण्णं वा ॥२८॥ 


नानमात्मेति मत वर्तते ज्ञान बिना नात्मानम्‌ । 
तस्मात ज्ञानमात्मा आत्मा ज्ञान वा अन्यद्धा ॥ २८।। 

श्र --इस गाथामे आचाययने इस बात को स्पप्ट किया 
है कि आत्मा केवल ज्ञान मात्र ही नही है किन्तु अर्न॑त धर्म स्वरूप 
है। कोई कोई आत्मा को ज्ञान मात्र ही मानतें हैं-ऐसा मानने से 
आत्मा द्वव्य, ज्ञान गुण ऐसा कहने की कोई जरूरत न रहेगी फिर 
तो मात्र एक ज्ञान को ही मानना पडेगा | तव अकेला ज्ञान ग्रुण 
विना किसी आधार के कैसे ठहर सकेगा क्योंकि कोई गुर द्रव्य के 
विना पाया नही जा सक्ता, द्रव्यका अभाव होने से नानगुरा का भी 
प्रभाव हो जायगा इससे आचाये ने कहा है कि ज्ञान ग्रुण तो अव- 
श्य आात्मारूप है क्योकि ज्ञान का और आत्माका एक लक्षणात्मक 
सम्बन्ध है । आत्मा लक्ष्य हैं ज्ञान उसका लक्षण है| ज्ञान लक्षण मे 
अतिव्याप्ति, अव्याप्ति, असम्भव दोप नही हैं क्योकि ज्ञान सर्व 
आत्माओ्रो को छोडकर अन्य पुदग्ल आदि पाच द्रव्यों मे नही पाया 
जाता तथा ज्ञान वर्जित कोई आत्मा नही है इसलिये ज्ञान स्वभाव 
रूप तो आत्मा अवश्य है परन्तु आत्मा द्रव्य हैं इससे वह अन- 
तग्रण व पर्यायोका आ्राघर भूत समुदाय है | आत्मा मे सामान्य व 
विशेष अनेक ग्रुणा या स्वभाव पाए जाते वे--हरएक गुण या स्व- 
भाव आत्मा में व्यापक है तव जैसे एक आम्रके फल को वर्ण के 
व्यापने की श्रपेक्षा हरा, रसके व्यापने की अपेक्षा मीठा, गध के 
व्यापने की अपेक्षा सुगधित, स्पर्श के व्यापने की अपेक्षा नर्म कह 
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सक्त हैं वैसे ही आ्रात्मा को अस्तित्त्व गुण की अपेक्षा सतरूप द्रव्य- 
त्वगुण की अपेक्षा त्वगुण प्रदेशत्त्व गुण की अपेक्षा प्रदेश रूप 
आकारवान नित्य की अपेक्षा नित्य, अनित्यत्व स्वभाव की 
श्रपेक्षा अनित्य की अपेक्षा गुणकी अपेक्षा सम्यक्ती, चारित्र ग्रुण को 
श्रपेक्षा चारित्रवान, वीय ग्रुण की अपेक्षा वीयेंवान सुख ग्रुण की 
अपेक्षा परम सुख इत्यादि रूप कह सक्त हैं-अआत्मा अनत 
धर्मात्मक है तव ही उसको द्रव्य की सज्ञा है-ग्रुणो के समुदायको 
ही द्रव्य कहते हैं । जो श्रनेक गुणों का अखड पिंड होता है उसे 
ही द्रव्य कहते हैं उसमे जब जिस ग्रुण की मुख्यता से कहें तव 
उसको उसी गुण रूप कह सक्त है ऐसा कहने पर भी अन्य 
गुणों की सत्ताका उसमे से अश्रभाव नहीं होजाता | जैसे एक पुरुषमे 
पितापन पुत्र की अपेक्षा, पुत्रपना पिताकी श्रपेक्षा, भानजापना 
मामाकी अपेक्षा, भतीजापना चाचाकी अपेक्षा, भाईपना भाईकी 
अपेक्षा इस तरह अनेक सम्बन्ध एक ही समय मे पाए जाते है 
परन्तु जब पिता कहेगे तब अन्य सम्बन्ध गौरा हो जावेगे तथापि 
उसमे से सम्बन्ध चले नही गए-यह हमारी शक्ति का भ्रभाव है कि 
हम एक ही काल अनेक सम्वन्बोको कह नही सक्त इसी नरह आत्मा 
अनत धर्मात्मक है। जव जिस धर्मेकी मुख्यतासे कहा जाय तब उस 
पम्प श्रात्मा को कह सक्त हैं। अन्य ग्रुणो की अपेक्षा ज्ञान गुण 
प्रधान है क्योकि इसही के द्वारा अन्य गुणोका व स्वभावों का वो 
होता है इसलिये ज्ञान रूप आत्मा को यत्रतत्र कहा है, परच्तु 
ऐसा कहने का मतलव यह न निकालना कि आत्मा मात्र ज्ञान रूप 
ही है किन्तु यही समभना कि ज्ञान रूप कहने मे ज्ञान की मुख्यता 
ली गई है । ऐसा वस्तु का स्वरूप है--जो इसको समभता है वही 
अरहत और सिद्ध भगवान को तथा अपने तथा परके आत्मा को 
पहचान सक्ता है। 
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यह जानते हुए कि केवलब्ञानकी व्यक्ततास परमानदमई 
अनत सुखी यह ग्रात्मा हो जाता है हमको जिस तरह बने केवल- 
जानके कारणभूत शुद्गोपयोग या साम्यभावका ही मनन करना 
चाहिये । 

इस तरह ग्रात्मा ओर ज्ञानकी एकता तथा ज्ञानके व्यव- 
हारसे सर्वव्यापकपना है इत्यादि कथन करते हुए दूसरे स्थलमे पात्र 
गाथाए पूर्ण हुई । 
खाणी खाणसहावो, अत्था सोयथापगा हि सारिस्स । 
रूवारिंग व चक्खूरणं, शोवण्णोण्णंसु वह ति॥ र८॥ 

जानी ज्ञानस्वभावोर्धा नेयात्मका हि ज्ञानिन ॥ 
स्पाणीव चक्षुपो नैवान्योन्येपु बर्नन्ते ॥ २८ ॥ 

श्रथं --इस गाथामे आचार्यने बताया है कि सर्वव्यापक 
या सर्वंगत जो पहले आत्माकों या उसके ज्ञानकों कहा है उसका 
अ्रभ्चिष्राय यह न लेना चाहिये कि अपने २ प्रदेशोकी अपेक्षा एक 
द्रव्य दूसरोमे प्रवेश करजाते है। किन्तु ऐसा भाव लेना चाहिये 
कि ज्ञानीका ज्ञान तो आत्माके प्रदेशोमे रहता है। तब आत्मा जैत्ता 
श्राकार रखता है, उस ही श्राकारके प्रमाण आत्माका ज्ञान रहता 
है ” केवलज्ञानी श्ररहतका आत्मा अपने शरीर मात्र श्राकार 
रखता है तथा सिद्ध भगवानका आत्मा श्रतिम शरीरके किंचित 
ऊन अपना आकार रखता है। इसी आकारमे ज्ञान भी रहता 
है, क्योकि ज्ञान गुण है, आत्मा द्रव्य है। द्रव्य और गुणमे 
सहश प्रदेशी तादात्म्य सम्बन्ध है। ऐसा निश्चयसे ज्ञान और 
आ्रात्माका सम्बन्ध है। ता भी ज्ञान अ्रपने कार्यके करनेमे 
स्वावीन है। ज्ञानका काम सर्व तीन कालकी सर्व लोकालोकवर्ती | 
पदार्थोकी सर्वे पर्यायोकों एक साथ जानना है। इस ज्ञानपनेके 
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कामको करता हम्ना यह आत्मा तथा उसका जान अपने नियत 
स्थानको छोडकर नही जाते हैं। ओर न ज्ञेयरूपसे ज्ञानमे भल- 
कनेवाले पदार्थ अपने २ स्थानको त्यागकर ज्लानमे या श्रात्मामे 
ग्राजाते हैं। कोई भी अपने २ क्षेत्रकों छोडता नही तथापि जैसे 
आखे अपने मुखमे नियत स्थान पर रहती हुई भी और सामनेके 
रूपी पदार्थामिे न जाती हुई भी रूपी पदार्थोका प्रवेश श्राखोमे 
न होते हुए भी सामनेके रूपी पदार्थोको देख लेती है ऐसा 
: परस्पर ज्ेयज्ञायक सम्वन्ध है कि पदार्थकि आकारोमे श्राखोके 
, भीतर कलकनेकी और आ्ाखोंके भीतर उनके आकारोको ग्रहण 
करने की सामथ्य॑ है वेसे ही आत्माका ज्ञान अपने नियत आत्माके 
प्रदशोेमे रहता है तथा सर्व जेयरूप पदार्थ अपने २ क्षेत्रमे रहते 
हैं कोई एक दूसरेमे आते जाते नही तथा इनका ऐसा कोई अपूर्व 
नेयज्ञायक सम्बन्ध है जिससे सर्वज्ेय पदार्थ तो अपने २ आका- 
रोको केवलज्ञानमे भलकानेकों समर्थ है श्रौर केवलन्ञान उनके 
सर्वे आकारोकों जाननेमे समर्थ है। दर्पषणका भी इदष्टात ले सक्त 
' हैं-एक दर्षणमे एक सभाके विचिन्न वस्त्रान॒कृुत हजारी मनुष्य 
दिखलाई पड रहे हैं। दर्पण अपने स्थान भीतपर स्थित है । 
सभाके लोग सभाके कमरेमे अपने अपने श्रासनपर विराजमान 
हैं न दर्पण उनके पास जाता है न वे सभाके लोग दर्पणमे प्रवेश 
करते तथापि परस्पर ऐसी शक्ति रखते हैं कि पदार्थ श्रपने आकार 
' दर्षण॒को अर्पण करते है और दर्पण उनको ग्रहण करता है ऐसा 
' ही ज्ञानका और ज्ञेयका सम्बन्ध जानना चाहिये । 
इस वबातके स्पष्ट करनेसे आराचार्यने श्रात्माकी सत्ताकी 
भिन्नता बताकर उसकी केवलज्ञानकी शक्तिकी महिमा प्रतिपादन की 
है और यह बतलाया है कि जैसे आख अ्रग्निको देखकर जलती 
नही, समुद्रको देखकर डूबती नही, दु खीकों देखकर दुखी व 
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सुखो को देखकर सुखी होती नही ऐसी ही केवलन्नानकी महिमा 
है-सर्व शुभ अशुभ पदार्थ और उनकी अनेक द्वु खित व सुखित 
अवस्थाको जानते हुए भी केवलज्ञानमे कोई विकार रागद्ठप मोहका 
नही होता है वह सदा ही निराकुल रहता है| ऐसे केवलज्ान के 
प्रभ्त्वतो जानकर हमारा कतंव्य है कि उस शक्ति की प्रगटताके 
लिये हम शुद्धोपयोगको भावना करे यही तात्पय्य है। 


रा पविट्रो णाविट्वी सारणी खोपेसु रूवमिव चकक्‍्खू। 
जारादि पस्सदि शियदं अ्रक्खातीदों जगमसेसं ॥२६॥ 


न प्रविष्टो नाविष्टो ज्ञानी जेयेप्‌ सूपमिव चल्न । 
जानाति पश्यति नियतमक्षातीतों जगदशैेषम्‌ ॥२६॥ 


श्र्थ --इस गाथामे आचायेने और भी स्पष्ट कर दिण 
है कि आत्मा और इसका केवलज्ञान अपूर्व शक्ति को रखनेवाले 
हैं। ज्ञानगुण ज्ञानी ग्रुणीसे अलग कही नहीं रह सत्ता है ! 
इसलिये ज्ञान गुणके द्वारा आत्मा सर्व जगत को देखता जानता है। 
ऐसा वस्तुका स्वभाव है कि ज्ञान आप आप तीन जगत के पदा- 
थके तीन कालवर्ती अवस्थाओको एक ही समयमे जानने को समर्थ 
है जैसे दर्पण इस वातकी आाकाक्षा नही करता है कि मैं पदार्थों 
को भलकाऊ परन्तु दर्पण की चमक का ऐसा ही कोई स्वभाव है 
जिसमे उसके विषय मे झा सकनेवाले सर्व पदार्थ आपे आप उसमे 
भलकते हैं-वेसे निर्मेल केवलज्ञानमे सर्व जेय स्वय ही भलकतते हैं। 
जैसे दर्पश अपने स्थानपर रहता और पदार्थ अपने स्थान पर रहते 
तो भी दर्पण मे प्रवेश हो गए या दर्पण उनमे प्रवेश होगया ऐसा 
भलकता है तैसे आत्मा और उसका केवलज्ञान अपने स्थानपर रहते 
ओर ज्ञेय पदार्थ अपने स्थानपर रहते कोई किसीमे प्रवेश नही करता 
तो भी ज्ञेय ज्ञायक सम्बन्ध से जब सव ज्ञेय ज्ञान मे भलकते हैं तब 


मम मर न अल शत अमल दम नव मम 
ऐसा मालुम होता है कि मानो आत्मा के ज्ञान में सर्व विश्व समा 
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गया या श्रात्मा सर्वे विश्व में व्यापक होगया निश्चयसे ज्ञाता 


- नैयोसे प्रवेश नही करता यही अ्रसली बात हैं। तौभी व्यवहारसे 
£ ऐसा कहनेमे आता है कि श्रात्मा ज्ञेयोमे प्रवेश कर गया । गाथामे 
: आखका इप्टात है । वहा भी ऐसा ही भाव लगा लेना चाहिये । 


क्छ जा 


भ्ाख शरीरसे कही न जाकर सामनेके पदार्थोकों देखती है । 
असल वात यही है-इसी धातको व्यवहारमे हम इस तरह कहते 
हैं कि मानो श्राख पदार्थमि घस गई व पदार्थ आखमे घुस गये । 


' ज्ञानकी ऐसी श्रपूर्व महिमा जानकर हम लोगोका क्तेंब्य है कि 


उस ज्ञान शक्तिकों प्रफुल्लित करनेका उपाय करे । उपाय निजा- 
त्मानुभव या शुद्धोपयोग है । इसलिये हमको निरतर भेद विन्ना- 
नके द्वारा शुद्ध आत्माके अनुभवकी भावना करनी चाहिये भ्रौर 
क्षक्षण सकल्प विकल्पोंसे पराडमुख रहना चाहिये जिससे जगत 
मात्रकी एक समयमे देखने जाननेकों समर्य जो केवलनान और 
केवल दर्शन सो प्रगट हो जावें । 
रथणमिह इंदणीलं, दुद्धज्कसियं जहा सभासाएं । 
तर पिभुय तंपि दुद्वं, वददि तह खारामत्थेसु ॥ ३० ॥ 
रत्नामिहेन्द्रनील दुग्धाध्युपित यथा स्वभासा । 
अभिमूय तदपि दुग्ध वर्तते तथा ज्ञानमर्थप्‌ ॥३०॥ 


श्र :---इस गाथामे आराचार्यने ज्ञाकी महिमाको और 
भी दृह किया है। श्रौर इन्द्रनीलमणिका दृप्टात देकर यह 
बताया है कि जैसे प्रधान नीलरत्नको यदि सफेद दूधमे डाल 


(दिया जाय तो वह नीलरत्न अपने श्राकार रूप दूधके भीतर पडा 
हुआ तथा दृधके आकार निशचयसे न होता हुआ भी अ्रपनी 
,अभासे सर्व दृधमे व्याप्त होजाता है श्रर्थात्‌ दृधका सर्फंद 


३ 


_अन्‍्णएक- 
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रग छिप जाता है ओर उस दूबका नीला रग होजाता है तब 
व्यवहार से ऐसा कहते है कि नीलरत्न ने सारे दूध को घर 
लिया अथवा दृध नीलरत्न में समा गया तैसे ही आ्ात्माका 
पूर्ण केवलज्ञान निश्चयसे श्रात्माके आकार रहता हुआ अात्माकों 
छीडकर कही न जाता हुआ तथा न श्रन्य जय पदार्थों- 
को अपनेम निश्चयसे प्रवेश करता हुआ अपनी शअ्रपूव ज्ञानकी 
सामथ्यंसे सर्व जेय पदार्थोको एक समयमे एक साथ जान लेता है। 
ज्ञानका ऐसा महत्त्म्म है कि आ्रापको भी जानता है भ्रौर परकों 
भी जानता है। आप पर दोनो ज्ञेब है तथा ज्ञायक आप है। 
तव व्यवहार से ऐसा कहे कि आ्रात्माका ज्ञान सर्व जगतमे प्रवेश 
कर गया व सर्व जगतके पदार्थ ज्ञानमे प्रवेश कर गए तो कुछ 
दोप नही है । 

जानमे सर्वे ज्ेय पदाथोंका प्रतिविम्व पडता हैं जो ज्ञानाकार 
पदार्थोका ज्ञानमे होता है उनके निमित्त कारण वाहरी पदार्थ हैं। 
इसलिये उपचारसे उन ज्ञानाकारोको पदार्थ कहते हैं। ज्ञान अपने 
ज्ञानाकारोको जानता हैं इसीको कहते है कि ज्ञान पदार्थोको 
जानता है। ज्ञानमे ज्ञानाकारोका भेद करके कहना ही व्यवहार 
हैं निश्चयसे ज्ञान आप अपने स्वभावमे ज्ञायकरूपसे विराजमान 
है- शैय ज्ञायकका व्यवहार करना भी व्यवहारनयसे है ।यहा वह 
तात्पर्य हैँ कि ऐसा केवलज्ञान इस ससारी आत्माकों निश्चय 
रत्वत्रयमई परम सामायिक सयमरूप स्वात्मानुभवमई शुद्धोप- 
योगके द्वारा प्राप्त होता है इसलिये हरतरहका पुरुषार्थ करके इस 
साम्यभावरूप शुद्धोपयोगका अभ्यास करना योग्य है । यही परम 
सामायिकरूप शातभाव हैं इस ही भावके द्वारा यह श्रात्मा यहा 
भी आनन्द भोगता है और शुद्धि पाता हुआ सर्वज्ञ हो अनन्त 
सुखी हो जाता हू । 
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जदिते ण सन्ति भ्रत्था, णाणे णाणं ण होदि सब्वगयं । 
सब्वगयं॑ वा राणं, कहूँ ण णाणहिया श्रत्या ॥ ३१॥। 


यदि ते न नन्त्याथोां ज्ञाने, ज्ञान न भवति सर्वंगतम्‌ । 
संगत वा जान कथ न ज्ञानस्थिता भ्र्या ॥ ३१ ॥ 

श्र :--इस गाथामे आचार्यने ज्ञानके सवव्यापकपनेकों 
ग्रर भी साफ किया हैं और केवलजानकी महिमा दर्णाई है । 
नान यद्यपि आत्माका गुरा हैं और उन ही प्रदेणोंमे निश्चयसे 
ठहरना है जिनमे आत्मा व्यापक हैं व जो आत्माके निज प्रदेश 
हैं तथापि ज्ञॉनमे ऐसी स्वच्छता है कि धर्म जैसे दर्पणकी 
स्वच्छताम दर्षणके विपयभूत पदार्थ दर्पणुमे साफ साफ भलकते 
हैं इसीसे दर्पणक्रों आदर्श वे परदार्थोका भलकानेवाला कहते हैं 
वेंसे सम्पूर्ण जगतके पदार्थ अपने तीन कालवर्ती पर्यायोके साथमे 
जानमे एक माथ प्रतिविम्वत होते है इसीसे ज्ञानकों संगत या 
सर्वव्यापी कहते हैं। जिसतरह ज्ञानकों सर्वंगत कहते है उसी 
नरह यह भो कहसक्तः है कि सर्वपदार्थ भी ज्ञानमे भलकते हैं 
ग्र्थात्‌ सर्वपदार्थ ज्ञानमे समागए । निश्चय नयसे न ज्ञान आरात्माके 
' प्रदेशोकी छोटकर जेय पदार्थकि पास जाता है और न ज्ञेय पदार्थ 
श्रपने २ प्रदेशोकों छोडकर ज्ञानमें श्राते हैं कोई किसीमे जाता 
श्राता नहीं तथापि व्यवहार नयसे जब न्लानज्ञेयका जेय ज्ञायक 
सम्बन्ध है तब यह कहना कुछ दोपयुक्त नहो है कि जब सर्वे नेयोके 
श्राकार ज्ञानमे प्रतिविम्बित होते हैं तब जैसे ज्ञानजेयोमे फेलनेके 
कारण सर्बंगत या सर्वव्यापक है वैसे पदार्थ भी ज्ञानमे प्राप्त, गत 
या व्याप्त है। दोनोका निम्मित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है। ज्ञान और 
नेय दोनोकी सत्ता होनेपर यह स्वतः सिद्ध है कि ज्ञान उनके आका- 
रोको प्रहण करता है श्लौर ज्ेय अपने आकारोको ज्ञानको देते 
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हैं। तथा पदार्थ ज्ञानमें तिष्ठते है ऐसा कहना किसी भी तरह 
अनुचित नहीं है। यहा यह भी दिखलानेका मतलब है कि 
जगतमे एक ही द्रव्य नही है किन्तु जगत अनतत द्रव्योका समु- 
दाय है जिनमे अनन्त ही आत्मा हैं और अनन्त ही अनात्मा 
है | ज्ञानकी शक्ति आत्मामे ही है ज्ञानका स्वभाव दीपफके समाव 
स्वपर प्रकाशक है ज्ञान श्रपनेको भी जानता है और परको भी 
जानता है। यदि स्वपरको न जाने तो ज्ञावका ज्ञानपत्रा ही 
नही रहे । इसलिये निमल ज्ञान श्रपने श्राधार भूत श्रात्माके तथा 
अपने ही साथ रहनेवाले भ्रन्य अनन्त बुंखोकी व उनको अ्रतल 
पर्यायोको तथा अन्य आात्माश्रोको ओर उनके ग्रुख पर्यायोको 
तथा अनंतगुरा पर्याय सहित अझनत अ्रनात्माश्रीकों एक साथ 
जानता है श्रर्थात्‌ उनके सर्व आकार या विशेष ज्ञानमे पृथक ३ 
भलकते है तव ऐसा कहना कुछ भी अनुचित नही है कि जात 
शैयोमे फल गया, चला गया या व्याप गया तथा ज्ञेत ज्ञानम 
फैल गये, चले गये या व्याप गये । जुदी २ सत्ताको रखते हुए 
व परस्पर ज्ञेय ज्ञायक सम्बन्धसे केवलज्ञानमे सर्व पर्याय तिप्ठते 
है ऐसा कहनेका व्यवहार है। तात्पय यह है कि केवल ज्ञानकी 
ऐसी श्रपूर्व शक्ति है कि श्राप अन्य पदार्थे रूप न होता हुआ 
भी सर्वक जैसाका तैसा जानता है उनके शुभ अशुभ हीन उच्च 
परिणमनमे रागद्वेष नहीं करता है दर्षणके सामने वीतरागी 
रहता है तथा कोई वात ज्ञावसे वाहरकी नहीं रह जाती है इसी 
जैसे रागढ् ष जनित आाकुलता नहीं है वैसे अ्रज्ञान जनित भाड़ 
लता नही है। इसी कारणसे केवलज्ञान उपादेय है-अहरा करने 
अ्रथवा प्रयट करने योग्य है अ्रतएवं सर्व प्रपण छोड शात् चित्त 
हो केवलज्ञानके कारणभूत स्वसवेदनमयी शुद्धोपयोगकी भावना 
निरतर करनी योग्य है। यहो भावना मुमुझ्ु आत्मार्थी जीवके 
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यहा भी प्रानन्द प्रदान करती है और भविष्यसे भी अनत सुखकी 
प्रकटताकी कारण है । 


गेण्हदि णेव ण मुचदि, ण परं परिणमदि केवली भगवं। 
पेच्छुदि समंतदों सो, जाणदि सब्व॑ णिरवसेस ।। ३२ ॥। 


गहणाति नेव य मुचति न पर परिणमति केवली भगवान्‌ । 
पश्यति समनन्‍्तत से जानाति सर्व निरणेष ॥ रेरे ॥ 
भ्र्थ --इस गाथाम आचार्यने आत्माकी तथा उसके 

ज्ञानकी महिमाकी और भी साफ कर दिया है तथा यह समभा 
' दिया है कि कही कोई आ्रात्माके ज्ञानकों सर्वे व्यापक और ज्ञेयोका 
आनमे प्रवेश सुन कर यह न समझ बठें कि ज्ञान आत्मासे धाहर 
ग्रानात्मामे चला गया जेंय पदार्थ अपने क्षेत्रकों त्याग आरात्मामे 
प्रवेश कर गये | केवली भगवान परम बीतरागी निज स्वभावमे 
रमणकर्त्ता स्वोन्सुख्ली तथा निजानन्दरस भोगी है। वे भगवान 
अपने श्रात्मीक स्वभावम तिप्ठिते हुए अपने श्रनन्त ज्ञान दर्शन 
सुख वीर्य आदि शुद्ध गुणोके भीतर विलास करते हुए श्रपने 
गुणोको कभी त्यायते नही-कभी भी ग्रुणहीन होते नही और न 
काम क्रोधादि विकारों भावोकों ग्रहण करते है, न पर वस्तुको 
पकडते है, ने अपने स्वाभाविक परिणमनकों छोडकर किसी पर 
द्रव्यकी श्रवस्थाल्प परिणमन करते है वे प्रभु तो अपने आत्माके 
द्वारा अपने आश्रात्मामे अपने श्रात्मा ही को अनुभव करते है। 
उसीके ज्ञानामृतका स्वाद लेते है क्योकि कहा भी है -- 
उन्मुक्तसुन्मोच्यमशेषतस्त्तत्तवात्तमादेयमशेषतस्तत्‌ । 
यदात्मन संहतसवंशक्त पुर्रोस्य सन्धारणमात्मनोह ॥ ४३ ॥ 


( समयसारकलश असृत्त० ) 


७४ | श्रोप्रवचचनसार भाषाटी कहा ॥ 
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-जवब आत्मा अ्रपनी पूर्ण शक्तिको - समेटकर अपने 
श्रापमे लवलीन होजाता है तब मानो आत्माने जो कुछ त्यागने 
योग्य था उसको त्याग दिया और जो कुछ ग्रहरा करने योग्य 
था उसको ग्रहण कर लिया | वास्तवमें केवलज्ञानी अ्रांत्मा # १५ 
स्वरूपमे उसी तरह निश्चल हैं जेसे निर्मेल स्फटिक मरि अपने 
स्वभावमे निश्चल है। केवलज्ञानी भगवानके कोई इच्छा या ।व१ ६, 
नही पैदा होता है कि हम किसी वस्तुको ग्रहरणा करें या छोड़ें या 
किसी रूप परिणमन करें या हम किसी वस्तुको देखें जानें । जैसे 
दीपककी शिखा पवन सचार रहित दशामे निश्चलरूपसे- विन 
किसी विकारके प्रकाशमान रहती है यह नही विकल्प करती 
है कि मैं किसीको प्रकाश करू, न अपने क्षत्रकों छोडकर कह 
जाती है तथापि अपने स्वभावसे ही घट पट आदि पदार्थोको १ 
शुभ अशुभ रूपोको जैसे वे हैं वैसे बिना अपनेमे कोई विकार 
पदा किये प्रकाश करती है, तेसे केवलदर्शन और वेवलज्ञान 
ज्योति परम निश्चलतासे श्रात्मामे कलकती रहती हैं। उनमे.कोः 
रागद्वंष मोह सम्बन्धी विकार या कोई चाहना या कोई सकत 
विकल्प नही उत्पन्न होता है क्योकि विकारके कॉरण मोहनीः् 
कर्मका सर्वेश्रा क्षय होगया है वह जञानदर्शन ज्योति अपने ओत्मावे 
प्रदेशोको छोडकर कही जाती नही न परद्रव्यकों पकड़ती है न 
उन रूप आप होती है। इस तरह परद्रव्योसे अपनी सेंताके 

भिन्न रखती हैँ। वास्तवमे हरएक द्रव्य अपने गुणोके साथ एंव 
रूप हें परन्तु अन्य द्रव्य तथा उसके गुसोके साथ एक रूप 

है, भिन्न हैं। एकका द्रव्य, क्षेत्र, काल भाव एक उंसीमे हैं परक 
द्रव्य क्षेत्र, काल, भाव उसका उस हीमे हैँ) यदि - एकका.चतुष्दूः 
दूसरेमें : चला जाय तो भिन्न २ द्रव्यकी सत्ताका ही लोप,होजाय। 
सो इस जगतमे कभी होता नहीं। हरएक द्रव्य अनादि अनः् 


"समय पके #ममि ३० ३३५ ५# नर व #न्य/#म पा पहन यह पहन हमर ५५७ पप३# १३० #० मकर. य७# न # न ५ ०प३५#प९७५/# ५ #े नये >+नन पक ७ #माछ ३५ ३५ न #१५५/३०३५५/#-३३५/# ५ ३/#०३ #7३ ५-५ पक +न नह #- ७.५३ .>- 


श्रीप्रवचनसार भाषाटीका । [| ७५ 


' हैं औऔनौर अपनी सत्ताको कभी त्यागता नहीं, परसत्ताकों ग्रहरा 


करता हूँ, न परसत्ता रूप आप परिणमन करता हैं। यही वस्तुका 


' स्वभाव वस्तुमे एक ही काल अस्तित्व और नास्तित्व स्वभावकों 


सिद्ध करता हैं, वस्तु अपने द्रव्य क्षेत्र काल भावसे अस्ति स्वभावहे 


' तथा परके द्वव्य, क्षेत्र, काल, भावसे नास्तिस्वरूप हूँ श्रर्थात्‌ वस्तुमे 


अ्रपना वस्तुपना तो है परन्तु परका वस्तुपना नही है । इस तरह 


' आत्मा पदार्थ और उसके ज्ञानादि ग्रुण अपने ही प्रदेशोमे सदा 


निश्चल रहते हैं। निश्चयसे केवलज्ञानी भगवान आप स्वभाव ही- 
का भोग करते है, आप सुखगुणका स्वाद लेते है, उनको पर 


' द्रव्योके देखने जाननेकी कोई अभिलापा नहीं होती है तथापि 


उनके दर्शन ज्ञान की ऐसी शअ्रपृवं शक्ति है कि सम्पूर्ण ज्ञय पदार्थ 


' अपनी श्रनत पर्यायोके साथ उस ज्ञानदर्शनमे प्रतिविवत होते 


है इसीसे व्यवहारमे ऐसा कहते हैं कि केवलन्नानी सबको पूर्णपने 


' देखते जानते हैं । 


श्री समयसागरजीमे भी आचाय॑ने ऐसा ही स्वरूप 
बताया है -- 


खा वि परिशमद रा गिण्हद उप्पज्जई णा प दव्वपज्जाए। 
खासी जारंतो विहु पुग्गलकम्म श्ररंयविह ॥ 
श्र्थात्‌ ज्ञानी आत्मा अ्रनेक प्रकार पुग्दल कर्मको जानता हुम्ना 
मी पु्दल कर्मरूप न परिणमता है न उसे ग्रहण करता है श्रोर न 
उस पुग्दलकमंकी अ्वस्थारूप आप उपलता है । 
ज्ञानी आत्मा सर्वे जेयोको जानते हैं तथापि अपने आत्मीक 
स्वभावमे रहते हैं ऐसी आत्माकी श्रपूर्व शक्ति जानकर हमको 
उचित हैं कि शुद्ध केवलज्ञानकी प्राप्तिके लिये शुद्धोपयोगकी 
भावना करें | यही भावना परम हितकारिणी तथा सुख श्रदान 
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करनेवाली है। इसतरह ज्ञान ज्ञेयरूपसे नही परिणमन करता है, 
इत्यादि व्याख्यान करते हुए तीसरे स्थलमे पाच गाथाए पूर्ण हुई। 

जो हि सुदेश विजाणदि, श्रप्पाणं जारएगं सहावेरा । 

त॑ सुयकेवलिसिसिणो, भरं ति लोगप्पदीवयरा ॥३३॥ 

यो हि श्रुतेन विजानात्यात्मान ज्ञायक स्वभावेन । 
लू श्रुतकंवलिनसृषयो भण॒ति लोकप्रदीपकरा धरेशा 

श्र -->इस गाथामे आचायेने बताया है कि यद्यपि 
केवलज्ञान आत्माका स्वाभाविक ज्ञान है और सर्व स्वपर शेयोको 
एक काल जाननेवाला है इसलिये आत्माको प्रत्यक्षपने जाननेवाला 
है तथाषि उस केवलज्ञानकी उत्पत्तिका कारण जो शुद्धोपयोग 
या साम्यभाव है उस उपयोगमे जो निज आत्मानुभव भाव- 
श्रुतज्ञानमई होता है वह भी निज आत्माको जाननेवाला है। 
श्रात्माका ज्ञान ज॑सा केवलज्ञानको है वैसा स्वसवेदनमई श्रुतज्ञानको 
हैं अतर केवल इतना ही है कि केवलज्ञान प्रत्यक्ष है, निराव- 
रणरूप है और क्षायिक है जब कि श्रतज्ञान परोक्ष है, मतकी 
सहायतासे प्रवर्तेता है, एक देश निरावरण श्रर्थात क्षयोपशम रूप 
है। केवलज्ञान सूयंके समान है, श्रृतज्ञान दीपकके समान है। सूर्य 
स्वाचीनतासे प्रकाशभान है। दीपक तैलकी सहायतासे प्रकाश 
होता है। यद्यपि एक स्वाघीन दूसरा पराघीन है तथापि जैसे 
सूर्य घट पट आदि पदार्थोकों घट पट आदि रूप दर्शाता है वैसे 
दोपक घटपट आदि पदार्थोको घटपट आदि रूप दर्शाता है अ्रतर 
इतना ही है कि सूर्यके प्रकाशमे पदार्थ पूर्ण स्पष्ट तथा दीपकके 
प्रकाशमे अपूर्ण अस्पष्ट दीखता है | श्रतज्ञाव द्वादशाय रूप 
जिनवाणीसे आत्मा और श्रनात्माके भेद प्रभेदोको इतनी भ्रच्छी 
तरह जान लेता है कि आत्मा बिलकुल अनात्मासे भिन्न कलकता 


श्रीप्रबचनसार भापाटीका । [ ७७ 


है | द्रव्य श्रुतन्ानके द्वारा आत्माका स्वर्प लक्ष्ममे लेकर वार 
. वार विचार किया जाता है भर यह भावना की जाती है कि 
जैसा ग्रात्माका स्वभाव है वैसा ही मेरा स्वभाव है। ऐसी भाव- 
नाके दृढ़ सम्कारके वलसे ज्ञानोपयोग स्वय इस आत्म स्वभावके 
श्रद्धा भावमे स्थिति प्राप्त करता है । जब स्थिति होती है तब 
स्वानु मत जागूत होता है । उस समय जो आात्माका दर्शन व उसके 
सुखका बेंदन हाता है वह अपनी जातिभे केवलन्नानीके स्वानभवके 
समान है । इसलिये श्वतनानीके स्वानुभवको भाव श्रतज्ञान तथा 
केवलज्ञानीके स्वानुभवकों भाव केवलन्नान कहते हैँ । यह भाव 
कवलज्ञान जब्र सवथा निरावण और प्रत्यक्ष है तव यह भाव 
श्रुनज्ञान क्षबीपणम रूप स्वसवेदन प्रत्यक्ष है। भावनाके दृढ़ 
ग्रम्यासके बलसे श्रात्माकी ज्ञानज्योति स्फ्रायमान होजाती है। 
था समात्रिगतकमे श्री पृज्यपादस्वामीन कहा है -- 


साहामत्यात्तमस्का रस्तल्मिन भावनया पुन । 
तत्रंव रठसम्काराललभते छ्यात्मनि स्थितिम्‌ ॥२८॥ 


ञी 


श्रय “--वह शुद्ध आत्मा मैं हु ऐसा सस्कार होनेसे तथा 
उसीकी भावनासे वे उसीमे रह संस्कार होनेसे झात्मा श्रपने 
श्रात्माम 5हर जाता है । 
भी समयसार कनणमे श्री »मृतचन्द्र श्राचार्य कहते है -- 
यदि कथमपि घारावाहिना बात न, 
धा वमुपलममान शुध्दमात्मानमास्ते । 


तदपमुदयदात्मा राममात्मानमात्मा 
पर परिणतिरोधाच्दध्दमेवाम्युपेंति ॥३-६॥ ' 


श्रथ --यह है कि जिस तरहसे हो उस तरह लगातार 
श्रात्माके ज्ञानकी भावनासे शुद्ध श्रात्माको निश्चयसे प्राप्त करता 





ऋः्न्‍दान्गाय-कौक 





७८ ] श्रीप्रचचनसार भाषाटीका 





श्यड 


हुआ तिप्ठता है तब यह आत्मा श्रपने श्रात्माके उपवनम रमते हुए 
प्रकाशमान झात्माकों परमे परिणतिके रुक जानेसे शुद्ध स्पसे ही 
प्राप्त करलेता है । 

भाव श्रृतज्ञान ही केवलज्ञानका कारण है। दोनोमे आ्रात्मा- 
का समान ज्ञान होता है। जैसे केवली विकल्पर हित स्वभावसे 
जाता रुष्टा आत्माको देखते जानते है वैसे श्रुतज्ञानी विकल्प रहित 
स्वभावसे ज्ञाता रुष्टा आ्रात्माको जानते है। यद्यपि श्रुनकेवली 
गणवर आदि ऋषि द्वादशागके पारगामी होते हैं तथा वे ही 
स्वसवेदन ज्ञानी श्रुतकेवली कहलाते है श्रौर ऐसा ही श्रभिप्राव 
टीकाकारने भी व्यक्त किया है तथापि स्वसवेदन ज्ञानद्वारा झात्माका 
अनुभव करनेकी अ्रपेक्षा द्वादशागके पूर्ण ज्ञान बिना पअल्पन्ञानी 
चतुर्थ, पचम, व छठा ग्रुणस्थानवर्ती सम्यग्डप्टि, या श्रावक या 
मुन्रि भी श्रुतकेवली उपचारसे कहे जासक्तो हैं कग्रोकि वे भी 
उस ही तरह आत्माको अनुभव करते हैं जिस तरह द्वादशागके 
ज्ञाता श्रतकेवली । 

यहा आचार्यने भावश्वुतज्ञानको जो स्वानुभव करनेवाला है 
महिमायुक्त दर्शाया है क्योकि इस हीके प्रतापसे आत्माका स्वाद 
आता है तथा उसहीका ध्यान होता है जिसके द्वारा कर्म वधन 
कटते हैं और ह आत्मा अपने स्वाभाविक केवलज्ञानको प्राप्त 
करलेता है। तांत्पय्ये यह है कि हमको प्रमाद छोडकर शास्त्रज्ञान- 
के द्वारा निज आत्माको पहचानकर व उसमे खझृद्धान छ 
मकर भात्माका मनन सतत्‌ करना चाहिये जिससे साम्यभाव 


अंगटे ओर वीतंराग विज्ञानता की शक्ति भरात्माकी शक्तिको व्यक्त 
करती चली जावे ॥३३॥। 





श्रीप्रवचचनसार भाषाटीका । [ ७६ 





सुत्त जिशोवरदिद्ठ, पोग्गलदव्वप्पगेहि वयणहि। 
तज्जाणणा हि णशाखणं, सुत्तलस्स य जाणणा मणिया ॥३४॥ 


सूत्र जिनोपदिष्ट पुग्दलद्रव्यात्मकंबंचन । 
तजूनप्तिहि ज्ञान सूतस्य च नप्तिभंणिता ॥रे४ा। 


अ्र्थ “--इस गाथामे, श्राचार्यने बताया है कि वास्तवमे 
जान ही सार गुण है जो कि इस आत्माका रवभाव है तथा वह 
एक अ्रखड सर्व ज्ञेयोको प्रकाश करनेवाला है। निश्चयसे उस ज्ञानमे 
भेद नही है । जैसे सू्यका प्रकाश एकरूप है वेसे आत्माके ज्ञानका 
प्रकाश एकरूप है। परन्तु जैसे सृय्येके प्रकाशके रोकनेवाले वादल 
कम व अ्रधिक होनेसे प्रकाश अनेक रूप कम व श्रधिक प्रगट होता 
है वैसे जञानावरणीय कर्मका श्रावरण ज्ञानको रोकता है। वह कर्म 
जितना क्षयोपशमरूप होता हैं उतना ही ज्ञान प्रगट होता हैं । कर्म 
के क्षयोपशम नानारूप हैं इसीसे वह प्रगट ज्ञान भी नानारूप है । 
स्थूलपने उस ज्ञानकी कम व अधिक श्रगटताके कारण ज्ञानके पाच 
भेद कहें गए है-मति, श्रुत, अवधि, मन पर्यय और केवल । इनमे 
मति और श्रृत दो ज्ञान परोक्ष है-इन्द्रिय श्रौर म्रनके व बाह्य 
पदार्थोक़े आलम्बनसे प्रगट होजे हैँ । शास्त्रज्ञान रूप जो भावश्वत- 
ज्ञान है वह भी द्रव्य श्रुतरूप द्वादशाग वाणीके आवधारसे प्रगट 
होता है | द्ादशाग वाणी पुग्दलमई वचनरूप है तथा उसका आधार 
केवलज्ञानीकी दिव्यध्वनि है वह भी पुर्दलमई श्रनक्षरात्मक वाणी 
है । इस कारणसे निश्चयसे यह द्र॒व्यश्रुत क्षुतज्ञान नही है किन्तु 
द्रव्यश्रुतक्रे द्वारा जो जानने व अनुमवनेमे श्राता है ऐसा भावश्ुत सो 
ही श्रुतज्ञान है और व्रह आत्माका ही स्वभाव है-अथवा आत्माके 
स्वभावका ही एक देश भलकाव है । इस कारण उसको एक ज्ञान 
ही कहना योग्य है। इस ज्ञानके श्रुतज्ञानकी उपाधि निमित्तवश है। 


हा 





८० ] श्रीप्रचचनसार भापाटीका । 


वास्तवमे ज्ञानके श्रृतज्ञान श्रादिकी उपाधि नही है। यही कारण 
है जिससे द्रव्यश्रुतकों उपचारसे या व्यवहारसे श्रुतज्ञान कहा है। 
तथा जो द्रव्यश्रुतरूप द्वादशाग वाणी को जानता है उसको व्यव- 
हारसे श्रुतकेवली ओर जो भावश्ुतरूप आ्रात्माकों जानता नथा 
अनुभवता है उसको निश्चयसे श्रुतफेवली कहा है। ग्राचार्य 
महाराजने समयसारजीमे भी यही वात कही हँ- 


जो हि सुदेश भिगच्छदि अ्रप्पारामिणंतु केवल सुध्दं। 
तं छुदकेवलिमिसिसों भणति लोकप्पदीवयरा ॥। 

जो सुद्णाण सब्व जाएदि सुदकेवली तमाहु जिणा । 
सुगणाणमाद सब्वं॑ जम्हा सुदकेवली तम्हा ॥ 


भाव यह है कि जो श्रुतज्ञानके द्वारा अपने इस शब्रात्माको 
भ्रसहाय और शुद्ध अनुभव करता है उसको जिनेन्‍्द्रोने श्रुतकेवली 
कहा है यह निश्चय नयसे है तथा जो सर्व श्रुतज्ञानको जानता 
है उसको जिनेन्द्रोने व्यवहार नयसे श्रुतकेवली कहा है। क्योंकि 
सब श्रुतज्ञान श्रात्मा ही है इस लिये आत्मा ही आत्माका ज्ञाता ही 
श्रुतकेवली है। 


आत्मा निश्चयसे शुद्धबुद्ध एक स्वभाव है उसीको कर्मकी 


उपाधिकी श्रपेक्षासे व्यवहार नयसे, नर, नारक, देव, तिर्यच्र कहते 


है वैसे ही ज्ञान एक है उसको व्यवहारसे भ्रावरणकी उपाधिके 


वशसे अनेक ज्ञान कहते हैं । प्रयोजन कहनेका यह है कि आत्माका 
जानपना ही भावश्वुत है और वह केवलज्ञानके समान आत्माको 
जाननेवाला है इसलिये सर्वे विकल्प छोडकर निर्श्चित हो एक निज 
आत्माको जानकर उसीका ही भ्रनुभव करना योग्य है। इसीसे हो 
साम्यभाव रूप शुद्धोपयोग प्रगट होगा जो साक्षात केवलज्ञानका 
कारण है ।३४।। है 





। 


' श्री प्रबचनसार भाषाटीका। [ ८१ 








जो जारणदि सो णाणं, ण हवदि खाणेण जारणगो श्रादा । 
णाणं परिणमदि सय॑ अट्ठा राणट्विया सब्बे ॥३४५॥ 


यो जानाति स ज्ञान न भवति ज्ञानेन - ज्ञायक आत्मा । 
ज्ञान परिणमते स्वयमर्था ज्ञानस्थिता सव ॥ ३६ ॥ 


ग्र्थ --यहा आचायने ज्ञान और आत्माकी एकताको 
दिखाया है तथा बताया है कि गुण और गुरी प्रदेशोकी अपेक्षासे 
एक है । आत्मा गुणो है ज्ञान उसका ग्रुण है इसलिये दोनोका 
क्षेत्र एक है। गुण और गुणीमे सजा, सख्या, लक्षण, प्रयोजनकी 
अ्रपेक्षा भेद है परतु प्रदेशोकी अ्रपेक्षा अभेद है। जेसे अग्नि 
द्रव्य है उष्णता उसका गुण है। इन दोनोमे कथचित्‌ भेद व 
कथचित्‌ अभेद है। अ्रग्निकी सज्ञा जुदी है उष्णताकी जुदी है यह 
सज्ञा व नामभेद है। अग्निकी सख्या अनेक प्रकार होसक्ती है जसे 
तिनकेकी श्रग्ति, लकडोकी अग्नि, कोयलेकी श्रग्नि परतु उष्णाताकी 
सख्या एक है, अग्निका लक्षण दाहक बाचक प्रकाशक कहसक्त है 
जब कि उण्णताका लक्षण मात्र दाह उत्पन्न करना है, अग्निका 
प्रयोजन अनेक प्रकारका होसक्ता हैं जब कि उषण्णताका प्रयोजन 
गर्मी पहचाना व शीत निवारण मात्र है इस तरह भेद है तो भी 
भ्रग्ति और उच्णताका एक क्षेत्रावगाह सम्वन्ध है । जहा अ्रग्नि है 
वहा उष्ण॒ता जरूर है इसी तरह आत्मा और ज्ञानका कथचित भेद 
' वे कथचित्‌ अभेदरूप सम्बन्ध है। आत्मा और ज्ञानकी सज्ञा भिन्न 
२ है। आत्मा की सख्या अनेक है ज्ञान गुण एक है। श्रात्माका 
लक्षण उपयोगवान है। ज्ञान वह है जो मात्र जाने, श्रात्माका 
प्रयोजन स्वाधीन होकर निजानन्द भोग करना है जब कि ज्ञानका 
प्रयोजन श्रहित त्याग व हितका ग्रहण है इस तरह ज्ञान और 
आत्मामे भेद है तथापि प्रदेशो की अपेक्षा अभेद है । 


परे |] श्रीप्रतचनसार भाषादोका । 
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यह आत्मा ज्ञानी अपने ज्ञान स्वभाव की अपेक्षासे है। 
ऐसा नहीं कि ज्ञान कोई भिन्न वस्तु है उसके संयोगसे आत्माको 
ज्ञानी कहते हैं । जंसे लकडीके सयोगसे लक्डीवाला व दतीलेके 
सयोगसे घास काटनेवाला ऐसा सयोग सम्बन्ध जो आत्मा श्रोर 
जानका मानते है उसके मतपरे ज्ञानके संयोग बिना आत्मा जड़ 
पुग्दनवत्‌ होजायगा तब जैसे ज्ञानके सयोगसे जड़ पुग्दलवत्‌ कोई 
ग्रात्मा पदार्थ ज्ञानी होजायगा ब्रसे घट पट आदि प्रत्यक्ष पुरुदत 
भी ज्ञानके सयोगसे ज्ञानी होजावेगे, सो ऐसा जगतमे होता 
नही, यदि ऐसा हो तो जडसे चेनन होजाया करें और जब 
ज्ञानके सयोगसे जड़ चेतन हांगा तत्र चेतन भी ज्ञानके वियोगर्े 
जड होजाबेगा, यह वड़ा भारी दोप होगा। इससे यह बात 
निश्चित है कि आत्मा और ज्ञानका तादात्म्य सम्बन्ध है जो 
कभी भी छटनेवाला नहीं है। ज्ञानी आत्मा अपनी ही उपादान 
शत्तिसे अपने ज्ञानसर्प परिशणमन करता है। और उसी ज्ञान 
परिणतिसे अपनी निर्मतताके कारण सर्व ज्ञेय पदार्थोकों जान 
लता है ओर वे पदार्थ भी अपनी शक्तिस ही ज्ञानमे ऋलकते 
है जिसको हम व्यवहार नयसे कहते है कि सव पदाय् ज्ञानमे 
समागये । 

इस तरह आत्माको ज्ञान स्वभाव मानकर हमे निर्मेल केवल- 
ज्ञानमई स्वभावकी प्रगठताके लिये शुद्धोपयोगकी सदा भावता 
करनी चाहिये यहो तात्पय है ॥॥३५॥। 


तम्हा णाणं जीवो, खेय॑ दव्व॑ तिधा समकखादं । 
दव्बंति पुणो श्रादा, पर॑ च परिणामसंबद्धं ॥३६॥ 


तस्मात्‌ ज्ञान जीवो, ज्ञेय द्रव्य त्रिधा समाख्यात्म्‌ ) 
द्रव्यमिति पुनरात्मा, पश्रच पतक्णिमसवद्ध ॥ ३६॥ 


श्रीप्रवचचनसार भाषाटीका । | ढब३ 





भ्रर्थ :--यहा आचार्य ज्ञान और ज्ञेयका भेद करते ह्ए 
बताते हैं। और इस वातका निराकरण करते है जो ज्ञान श्रौर 
ज्ञेयकी सर्वधा एक मानते है। श्रात्मा द्रव्य है उसका मुख्य गुण 
जॉन है। उस ज्ञानंस ही श्रात्मा अपनेको भी जानंता है गौर 
परको भी जानता है। न्नानकी श्रपेक्षा जेय और ज्ञेयकी अपेक्षा 
ज्ञान कहलाता है। यदि मात्र आत्मा ही श्रात्मा एक पंदार्थ हो 
तो अन्य 'ज्ञेय न होनेसे आत्माका ज्ञान किसको जोने ।'इसलिये 
जानसे ज्ञेय भिन्न हैं। यद्यपि 'ज्ञानमे श्राप अ्रपनेकों भी जानेनेकी 
शक्ति है इसलिये आत्माका ज्ञान जेय भी है परन्तु इतना ही नही 
है-जगत॑मे श्रनत श्रन्य आत्माए हैं, पुग्दल हैं, घर्मास्तिकाय, अध- 
मॉस्तिकाय, आकाश और काल द्रव्य हैं ये सव एक शुद्ध स्वभावमे 
'रमण करनेवाले श्रात्माके लिये जेय है । इस कथनका भाव यह है 
किहरएक अ्रांत्मा स्वभावसे ज्ञाता है परन्तु जानने योग्य ज्ञेय 
हेरएक आत्माके लिये सर्व लोक मात्रके द्वव्य्हैं जिसमे आप भी 
स्वय शामिल है । ये सर्व ज्ञेग पदार्थ तीन प्रकारस-कहे जासक्तो 
हैं वह तीन प्रकारसे कथन नीचे अकार हो सक्ता है- 


(१) द्रव्योकी भूत, भविष्य, वर्तमान पर्यायकी श्रपेक्षा । 

(२) उत्पाद, व्यय, श्रोग्यकी अपेक्षा । 

(३) द्रव्य, गुण, पर्यायकी श्रपेक्षा । 

हरएक द्रव्य इन तीन प्रकारंसे तीन स्वभाव रूप है । इन 
,मवे छ. -प्रकारके ज्ञेय पदार्थोकोी द्रव्य इसी कारणसे कहते 
हैं कि ये सब द्रव्य परिणमनणशील हैं-जो प्रवण करे-परिणमन 
करे उसे द्रव्य कहते हैं, ऐसा -द्रव्ययना लोकके सब पदार्थोमे 
विद्यमान है। आत्मा स्वय ज्ञान स्वभाव रूप है वह भ्रपनी ज्ञान 
शक्तिसे ही सर्व ज्ञेयोको जानता है। उस ज्ञानके परिणमनके लिये 





श्रीप्रचचनसार भमाषादीका । ( ८४५ 





तकक्‍कालिगेव सच्चे, सदसव्भुदा हि पज्जया तासि। 
बट तें तें णाणे, - विसेसदो दव्वजादीणं ॥ ३७॥ 
तात्कालिका इव सर्तं सदसदूभूता हि पर्यायास्तासाम्‌ । 
वर्तेन्ते ते ज्ञाने विशेपतो द्रबव्यजातीनामू ॥ ३७ ॥| 

अर्थ :--इस गाथामे आचायेने फिर केवलज्ञानकी अ्पूर्व 
महिमाका प्रगट किया है-द्रव्योकी पर्याये सदाकाल हुआ करती 
हैं। वर्तमान समय सम्बन्धी पर्यायोकों सदुभूत तथा भूत और 
भावी पर्यायोकों श्रसश्झ् त कहते है। केवलज्ञानमे तीन काल 
सम्बन्धी सर्व छ द्रव्योकी सर्व पर्याय एक साथ अभ्रलग २ अपने 
सर्व भदोके साथमे कलक जाती हैं। तथा वे ऐसी भलकती हैं 
मानो वे वतंमानमे ही मौजूद हैं, इस पर दृष्टात हूं कि जैसे 
कोई चित्रकार अपने मनमे भूतकालमे होगए चौवीस तीर्थंकर व 
बाहुबलि, भरत व रामचन्द्र लक्ष्मण आदिकोके श्रनेक जीवनके 
देय अपने मनमे वर्तमानके समान विचारकर भीतपर उनके 
चित्र बना देता हैं इस ही तरह भावी कालमे होनेवाले श्री 
पद्मनाभ आदि तीर्थकरो व चक्रवर्ती आदिकोंकों मनमे विचारकर 
उनके जीवनके भी दृश्योको चित्रपर स्पप्ट लिख देता हैं अ्रथवा 
जैसे चित्रपटको वर्तमानमे देखनेवाला उन भूत व भावी चित्रोको 
वर्तमानके समान प्रत्यक्ष देखता है अथवा जैसे अल्पज्ञानीके 
विचारमे किसी द्रव्यका विचार करते हुए उसकी भूत और भावी 
कुछ श्रवस्थाए भलक जाती है-दष्ठात-सुवर्णको देखकर उसकी 
खानमे रहनेवाली भूत अ्रवस्था तथा ककण कुडल वननेकी भावी 
अवस्था मालूम हो जाती हैं, यदि ऐसा ज्ञान न हो तो सुवर्णका 
निश्चय होकेर उससे आभूषण नही वन सक्ते, वैद्य रोगीकी भूत 
और भीवी/अवस्थाको विचारकर ही औपधि देता है, एक पाचिका 





प्र्५] श्रीप्रवचनसार भाषाटोका । 





स्त्री थन्चकी भूत सलीन श्रवस्था तथा भावी भात दाल रोटीकौ 
ग्रवस्थाको मनमे सोचकर ही रसोई तब्यार करती है इत्यादि 
श्रनेक रृष्टात हैं तैसे केवलज्ञानी श्रपने दिव्यज्ञानमे प्रत्यक्ष रुप 
सर्व द्रव्योकी सर्व पर्यायोको वर्तमानवे समान स्पष्ट जानते है। 
यद्यपि केवलज्ञानी सर्वको जानत हैं तथापि उन पर नेयोकी तरफ 
सन्‍्मुख नही है वह मात्र अपने छुद्व प्रात्म स्वमावमे ही सन्मुश 
है. और उसीके ध्रावदका स्वाद तन्मयी होकर ले रहे है अर्बात 
निशचयसे वे अपने आपका ही वेंदन कर रहे हैं अर्थात्‌ पूर्ण 
ज्ञान चेतना रूप वर्तन कर रहे हैं । इसी तरह मोक्षाथी व 
साम्यभावके भ्रस्यासीकों भी उचित हैं कि यद्यपि वह अपने 
श्रृतआानके वलसे अनेक द्रव्योकी भूत और भावी पर्यायोको 
वर्तमानवत्‌ जानता है तौ भी एकाग्र होकर निश्चय रत्वेश्रयमई 
अपने शुद्ध श्रात्माके शुद्ध भावको तन्‍्मयी होकर जाने तथा उसीका 
ही आनन्दमई स्वाद लेवे । यही स्वानुभव पूर्णा स्वानुभवका तथा 
पूर्ण त्रिकालवर्ती ज्ञानका बीज है। वर्तमान झोर भविष्यमे 
आत्माको सुखी निराकुल रखनेवाला यही निजानद्रके अनुभवका 
अभ्यास है। इसका ही प्रयत्न करना चाहिये यह तात्पर्य है । 
यहापर यह भी भाव समभना कि जैसे केवली भगवान 
प्रत्यक्ष सर्वलोक भ्रलोकको देखते जानते हुए भी परम उदासीन तथा 
आत्मस्थ रहते तैसे श्रुतज्ञानी महात्मा भी श्रुतके आलम्बनसे सर्व 
ज्ञेयोको पट्द्रव्योका समुदाय रूप जानकर उन सबसे उदासीव 
होकर श्रात्मस्थ रहते हैं। श्रृतज्ञानीने यद्यपि अनेक विशेष नहीं 


जाने हैं तथापि सर्व ज्ञानकी कूजी पा ली हैँ इससे परम संतुष्ट 
हे-वीतरागी हूँ । 


जे णेव हि संज़ाया, जे खलु राठठा भवीय पज्जाया ! 
तें होंति असब्भुया, पज्जाया राण््रपद्चक्या ॥र८४॥ 


श्रीप्रचचनसार भाषाटीका । [ ८७ 


ये नंव हि सजाता ये खलु नप्ठा भूत्वा पर्योथा । 
ते भवति असदुभूता पयया ज्ञानप्रत्यक्षो. ॥३८॥| 

भ्र्य :---यह गाथा पूर्व गाथाके कथनकीो स्पष्ट करती है 

* कि जिन भूत और भावी पेर्यायोकों हम वर्तमान कालमे प्रगटता 
' ने होनेकी अपेक्षा श्रविद्यमान या असत्‌ कहते है वे ही पर्यायें 
/ केवलज्ञानमे प्रत्यक्ष व्तेमानके समान झलक रही हैं। इसलिये 
। उनको इस ज्ञानका विषय होनेसे विद्यमान या सत्‌ कंहते हैं । द्रव्य 
' अपनी भूत भावी वर्त॑मान पर्यायोका समुदाय है-द्वव्य सत्‌ है तो वे 
सर्वे पर्यायें भी सत्‌ रूप हैं। हरएक द्रव्य अपनी सभवनीय श्रनते 
/ पर्यायोकों पीये वंठाहै, प्रत्यक्ष ज्ञानीको उसकी अनत पर्यायें इसी 
तरह भलक रही हैं जैसे अल्पज्ञानीको वर्तम्रममे किसी पदार्थकी 
भूत और भावी बहुतसी पर्याये भलक जाती हैं | एक गाढेका थान 
हाथमे लेते हुए ही उसकी भूत और भावी पर्यायें कलके जाती हैं 
, कि यह गाढा तागोसे बना है, तागे रुईसे बने हैं, रुई वृक्षसे पैदा 
, होती है, वृक्ष रुेईके बीजसे होता है, ये तो भूत पर्याये हैं तथा इस 
' गाढ़ेकी मिरंजई, घोती, टोपी बनाएगे, तबे इसको ट्कडे २ करेगे, 
, सीएगे, धोएगे, रकक्‍्खेंगे, पहनेंगे श्रादि गाढेकी कम व अधिक अपने 
ज्ञानके क्षंयोपशमके अनुसार भूत भावी अवस्थाए एक बुद्धिमानकों 
वतमानके समान मालूम हो जाती हैं, यहा विचार पूर्वक कलकती 
हैं वहां केवलज्ञानमे स्वय स्वेभांवसे कूलकती हैं । हरएक कथन 
भ्रपेक्षा रूप है। त्रिकालगोचर पर्यायें सब सत्‌ हैं। विवक्षित 
समय॑की पर्यायें विद्यमान या सत्‌ तथा उस समय से पूर्व या उत्तर 
समयको पर्यायें श्रविद्यमान या असत्‌ कही जाती हैं। केवलज्ञानी 
जैसे मुख्यतासे निज शुद्धात्माके स्वादमे मग्न हैं वैसे ही एक आत्मा- 
नुभवके अभ्यासीको स्वरूपमे तन्‍्मय होना चाहिये तथा शअ्रपने 
ग्रात्माके सिवाय परद्रव्योको गौणातासे जानना चाहिये, श्रर्थात्‌ 


छ्कछ न्ञ्क चाह 


पथ | ' श्रीप्रचचनसार भाषादीका । 





उनको जानते हुए भी उनमे विकल्प ने करना चाहिये भाव आम 
निश्ेप रूप निज आत्माको, द्रव्य आयम निक्षेप रूप परको जानना 
चाहिये । शुद्ध निश्चय नयका विपयभूत यह थुद्ध आत्मा परद 
वीतराग है और अतएव इसकी ओर सनन्‍्मुखता होनी आत्माकाी 
वीतराग और शात करके सुल्ी वनानेवाली है तथा पूर्व कर्मोवी 
निर्जरा करनेवाली तया अनेक कर्मोकी सवर करनेवाली हैं एमा 
जानकर जिस तरह बने निज शुद्ध भावका ही मनन करना 
चाहिये जिससे भ्रनुपम केवलज्ञान प्रगंटे ओर आत्मा परमादर्दी 
होजावे ॥ २८ ॥| 


जदि पनच्चक्खमजादं, पज्जायं पलयिदं च णाणस्स । 
ण॒ हवदि वा त॑ णाणं, दिव्वंत्ति हिं के परूविति ॥३६ 


यदि प्रत्यक्षोउजातः पर्याव प्रलयितशच जानस्य । 
न भवति वा तत्‌ धान दिव्यमित्ति हि के प्रहपयन्ति ॥+६॥ 
श्र्थ '--इस गाथामे आचार्यने पिछली बातकों और भी 
हृढ कर दिया है यदि ज्ञान गुणाका स्वरूप देखें तो यही समभना 
होगा कि जो सर्व जानने योग्यकोी एक समयमे जाननेको समर्थ है 
वहीं ज्ञान है। जेय ज्ञानका विपय विपयी सम्बन्ध है । जेय विषय 
हैं नान उनको जाननेवाला है । जिस पदार्थका जितना काम होता 
चाहिये उत्तना काम यदि करे तच तो उसे शुद्ध पदार्थे और यदि 
उतना काम न करके कस करे तो उसे श्रशुद्ध पदार्थ कहते हैं। एक 
श्रादर्शम सामसेके दस गज तकके पदार्थ प्रकाशनेकी शक्ति है ) गरदि 
वह दर्पण निर्मल होगा तो अपने पदाथें प्रकाशके कार्यको पृर्णपते 
करेगा । हा यदि वह मलीन होगा तो उस दर्पेणमे प्रगट पदार्थोंका 
दर्शाव साफ नहीं होगा । यही हाल ज्ञानका है । यदि वह शुद्ध बाद 
होगा तो उसका स्वभाव ही ऐसा होना चाहिये कि जिसमे भूत 


ाम्यअम्मक यह" कै"-न मेक, >०-मआ-न३.>ग ५ गाा अदा, 








' श्रीप्रनचचनसार भाषाटीका । | ८६ 


भावी सव्व द्रव्यों की पर्याय वतंमानमें बिना कर्मके एक साथ 
जाननेमे आवे यही ज्ञानका महात्म्य है | हा यदि ज्ञान श्रशुद्ध होगा 
ती उसके जाननेमे अवश्य कमी रहेगी | इसीसे मति, श्रुत अवधि 
तथा मन.पर्ययज्ञानका विषय वहत कम है। केवलज्ञानमें कोई 
नानावरण नही रहा तब वह सर्व ज्ञेबोकोी न जान सके यह बात कभी 
नही हो सक्ती । इसलिये वहा वर्तमान पर्यायोके समान द्रव्योकी भूत 
भावी पर्यायें भी प्रत्यक्ष हो रही है-केवलज्नानकी श्रपूर्व शक्ति है। 
एक २ द्रव्यमे श्रनत गुरा ह-हरएक गुणकी एकएक समयवर्ती एक 
एक पर्याय होती है। एक २ ग्रुणकी भूत भावी पर्याये श्रनतानत है। 
तथा एक एक पर्यायमे शक्तिके श्रण श्रनत होते है। इन सर्वको 
विशेष रूप पृथक पृथक एक कालमे जान लेना केवलज्ञानका कार्य 
है। यह महिमा निर्मलज्ञान ही मे जानना चाहिये, क्षायिक ज्ञान ही 
ऐसा शक्तिशाली है। क्षयोपशमिक ज्ञानमे बहुत ही कम जाननेकी 
शक्ति है। केवलज्ञान सूर्य सम प्रकाशक है | ज्ञानकी पूर्ण महिमा 
इसी ज्ञानमे कलकती है। केवलन्नानी अरहत भगवान यद्यपि सर्वज्ञ 
हैं तथापि उनके उपयोगकी सन्मुखता निज शुद्धात्माकी श्रोर है। 
श्रपने शुद्ध आत्माके मुख समुद्रमे मग्न हों परमानन्दमे छक रहे है। 
इसी तरह भेद विज्नानीका कर्तव्य है कि निश्चय तथा व्यवहार नयसे 
सम्पूर्ण पदार्थकि यथार्थ स्वरूपकों जानते हुए भी अपनी तनन्‍्मयता 
अपने शुद्ध आत्म स्वभावमे रखकर निजानन्दका अनुभव करके 
'सुखी होवे ॥ ३६ ॥। 

कक अत्यं अवखणिवदिदं, ईहापुव्चेहि जे विजाणंति । 

स्‌ परोक्‍खभूदं, णादुमसक्कंति पण्णत्त ॥ ४०४ 


प्रथमक्षनिपतिनमीहापूब. ये विजानन्ति । 
तेषा परोक्षभूत ज्ञातुमशक्यमिति भ्रज्ञप्तम्‌ ॥ ४० ॥। 





&० | श्रोप्रतरचनसार भाषाटीका । 


श्र्थ -“इस गांथामे आचार्यने केवलज्नानकों श्रेष्ठ तथा 
उससे नीचेके चारो ही क्षयीपशम ज्ञानकों हीन बताया है। प्रथम 
मुख्यतासे मतिन्ञानको लिया है। टोकाकारने नैयायिक भतके 
अनुसार जानका स्वरूप वताकर उस इंद्रियज्ञानकों बिलकुल पअस- 
मथथ बताया है। अर्थात्‌ न वह ज्ञान वर्तंमानमें ही दरवर्ती पदा- 
थोंको यथा सूक्ष्म पदार्थोको जान मक्ता है और न वह इन्द्रियन्ञान 
उस केवलज्ञानका कारण ही है जो सर्व नेयोंकों जाननेके लिये 
समर्थ है। जनमतके अ्रनुसार मतिनज्ञान इन्द्रिय और मनसे होता 
है। सो मतिनान किसी भी पदार्थकों प्रथम समयमे सामान्य 
दर्शनरूप ग्रहण करता है फिर उसके कुछ विशेषको जानता है 
तब अवग्रह होता है फिर और अधिक जानता तब ईहा होती 
फिर उसका निश्चयकर पाता तव अवाय होता फिर रृढ निश्चय 
करता तब घारणा होती । यह मतिन्नान क्रम क्रमसे वतन करता 
तथा प्रत्येक इन्द्रिय अपने २ विषयका अलग २ ग्रहरा करती । चार 
इद्रियें तो पदार्थसे स्प्शंकर तथा चक्षु व मन पदार्थसे दूर रहकर 
जानते है। मतिज्ञानावरणीय कर्मके क्षयोपशमके श्र नुसार बहुत 
ही थोडे पदार्थोका व उनकी कुछ स्थूल पर्यायोका ज्ञान होता है। 
यह मतिज्ञान क्षेत्र व कालसे दूर व सूक्ष्म परमाणु आददिको 
नहीं जान सक्ता है। जो श्रुतज्ञान सैनी जींवमे मैने 
छारा काम करता है सो भी अपना उत्तकष्ट क्षयोपशम 
इतना ही रखता है कि श्री आचारागादि द्वादश भ्रमोको जानसके | 
यह ज्ञान भी बहुत थोडा है तथा क्रमसे प्रवर्तत करता है। 
जिंतना केवलज्ञानी जानते हैं उसका अनन्तवा भाग दिव्यध्वनिपे 
प्रगट हो ता। जितना दिव्यध्वनिसे प्रगट हीता उतना गणधघरोकी 
घारणामे नही रहता इससे दिव्यध्वनि हारा प्रगट ज्ञानका कुछ 
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ग्रश घारणामे रहता है सो द्वादशागकी रचनारूप है। श्रतज्ञान 

इससे अ्रधिक जान नही सक्ता । श्रवधिनज्ञान यद्यपि इन्द्रिय और 
मनद्वारा नही होता वहा ग्रात्मा ही प्रत्यक्ष रूपसे जानता है 
तथापि इस ज्ञानका का कार्य्य उपयोग जोडनेसे होता है जिसमे मनके 
विकल्पका सहारा होजाता है तथा यह ज्ञान मात्र मूर्तीक पदार्थोको 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकी मर्यादारूप जानता है। भ्रनन्त द्रव्यो 
को, अनन्त क्षेत्रको, अनन्त कालको व अनन्त भावोको नही 
जानसक्ता । मन पर्यायज्ञान भी यद्यपि प्रत्यक्ष है तथापि मन द्वारा 
विचारनेपर काम करता है इससे मनके विकल्पकी सहायता है 
तथा यह ढाई द्वीपके क्षेत्रमे रहनेवाले स॑ंनी जीवोके मनमे तिष्ठते 
हुए मृर्तीक पदार्थंको जानता है। यद्यपि यह अवधिज्ञानके विषयसे 
सृक्ष्म विषयको जानता है तथापि बहुत कम जानता व बहुत कम 
क्षेत्रीी जानता है।ये चारो ही ज्ञान किसी अपेक्षासे इन्द्रिय 
भर अनिद्विय श्रर्थात कुछ इन्द्रिय रूप मनकी सहायतासे होते 
हैं इसलिये इनको इन्द्रिय ज्ञानमे गर्भित करसक्त है। भाचायेका 
ग्भिप्राय यही भकलकता है कि जो छद्मस्थ क्षयोपशम ज्ञानी हैं वे 
अपने श्रपने विषयको तो जानसक्त हैं परतु बहुतसे ज्ञेंय उनके 
ज्ञानके बाहर रहजाते है। जिनको सिवाय क्षायिक केवलज्ञानके 
और कोई जान नही सक्ता है। तात्पयं यह है कि केवलज्ञान ही 
उपादेय है, ये चार ज्ञान हेय हैं। तथापि इनमेसे जो आ्रात्म स्व- 
सवेदनरूप भावश्रुतज्ञान है जिसमे आत्माकी आत्मामे स्वसमय- 
रूप प्रवृत्ति होती है वह इन्द्रिय श्लौर मनके विकल्पोसे रहित 
निजास्वादरझप आनदमई ज्ञान हैं सो उपादेय है क्योकि यही 
भेद विज्ञानमूलक आत्मज्ञान केवलज्ञानकी उत्पत्तिका बीज हैं। 
इसलिये स्वतत्रताके चाहनेवाले ज्ञानीको इन्द्रिय श्रोर मनके विक- 
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ल्पात्मक ज्ञानमें जो इन्द्रियोके क्षरििक सुखके साधन है, रवि 
छोडकर अतीन्‍न्द्रिय ज्ञान और आनन्दक्े कारणाम्प स्वसवेंदन 
ज्ञानमे तन्मयता करनी चाहिये ! 
अपदेस सपदेसं, मुत्तममुत्त च पज्जयमजाद । 
पलय॑ गदं॑ च जारादितं णाणमदिदियं भणियं ॥४१॥ 
श्रप्रदेश सप्रदेश मतंममूर्त व पर्ययमजातम्‌ 
प्रलटे गे च जानाति तज्ज्ञानमत्तीनिद्रय भणितम्‌ ॥डशश .#_ 


है। 


अर्थ --इस गाथामे आचायने केवलज्ञानकी और मर 
विशेपता भलकाई है कि जो ज्ञान इन्द्रिय और मनकी महाव 
विना केवल श्रात्माकी स्वभावरुप शुद्ध अवस्थामे प्रगट होता है 
उसीमे यह शक्ति है जो वह वह प्रदेश रहित असख्यात काला- 
णुओको तथा छुटे हुए परमाणओरको, प्रत्यक्ष जान सके तथा बहु 
प्रदेशी सर्व आत्माओको, पुस्दल स्कघोकों, घर्मारितकाय, अधर्मा 
स्तिकाय तथा अनत आकाशको प्रत्यक्ष देख सके। वही स्व 
मूर्तीक अमूर्तोक द्रव्यकों अलग २ जानता है तथा हरएक द्रव्यकी 
जो अनत पर्याये हो गई हैँ व होगी उन सबको भी अच्छी तरह 
भिन्न २ जानता है भ्रर्थात्‌ कोई जानने योग्य वात शेष नही रह 
जाती जो केवलज्ञानमे न भलके । इसीको सर्वज्ञता कहते हैं-व 
इसीके स्वामी आत्माको सर्वज्ञ कहते है। इस कथनसे आवचायेने 
केवलज्ञानको ही उपादेय कहा है और मति आदि चारो ज्ञानोकों 
त्यागने योग्य कहा है क्योकि ये चारो ही अपूर्ण तथा क्रमसे 
जानते हैँ-मतिश्रुत परोक्ष होकर मूर्तीक अमूर्तीक द्वेंब्योंकी कुछ 
स्थूल पर्यायोकों जानते है-अ्रवधि तथा मनन पर्यय एक देश 
प्रत्यक्ष होकर अमूर्तीकको नही'जानते हुए केवल मूर्तीक 
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कुछ पर्यायोकों क्रमसे जानने हैं-परन्तु केवलनान एक काल सब 
कुछ जानता है क्योकि यह ज्ञान क्षायिक है, आवरण रहित है 
जवकि अन्य ज्ञान क्षयोपशमरूप सावरण है ऐसा केवलज्ञान प्राप्त 
करने योग्य है। जों निज हितार्थी भव्य जीव हैं उनको चाहिये 
कि न्‍न्द्रिय और मनके सर्वे विकल्पोकों त्यागकर आत्माभिमुखी 
ही अपनेमे ही अपने आत्माका स्वसवेदन प्राप्त करके स्वानुभाव 
करें और इसी निज आत्माके स्वादमे सदा लवलीन रहे । इसी 
ही आत्मज्ञानके प्रभावसे परमानन्दमई सर्वज्ञपद प्राप्त होता है। 
जेसी भावना होती है वैसी फलती है| स्वस्वरूपकी भावना ही 
स्वस्वरूपकी प्रगटताकी मुख्य साधिका है, आत्मन्नानके ही 
अ्रम्याससे अ्ज्ञान मिठता है। श्री पृज्यपाद स्वामीन श्रीसमाधि- 
शनकमे कहा है । 
तदत यात्तत्परान्यृच्छेत्तदिच्छेत्तत्परो भवेत्‌ । 20 
पेनाविद्यामयं रूप त्यत्तवा विद्यामयं ब्जेतू ॥ 
भाव यह है कि आत्माकी ही कथनी करे, उसीका प्रश्न 
दूसरोको पूछे, उसीकी ही इच्छा करे उसी हीमे तत्पर होजावे, 
इसीके अभ्याससे अ्रज्ञानमई अवस्था मिटकर नज्ञानमई श्रवस्थाको 
प्राप्त करे | 
श्री नागसेन मुनिने श्री तत्वानुशासनमे कहा है- 
परिणमते येनात्मा भावेन स तेन तन्‍्मयो भवति । 
 अहंद्यानाविष्टो भा्राहँ; स्यात्स्व्यं तस्मात्‌ ॥१६०॥ 
येत भावेन यद्र प॑ ध्यायत्यात्मानमात्मवित्‌ । 
तेन _तनन्‍मयता यात्रि सोपाधिः स्फटिको यथा ॥१६१॥॥ 
भाव यह है कि यह शअ्रात्मा जिस भावसे परिणमन करता 
है उसीके साथ तनन्‍्मई होजाता हैं। जब श्री अरहंत भगवानके 
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ध्यानमे ठहरता हैं तब उस ध्यानसे वह स्वयभावमे ग्रहत्तरूप 
होजाता है। श्रात्मगानी जिस सावसे जिसरूप आत्माको ध्याता 
है वह उसी भावक्रे साथ तन्मई हो जाता है जैसे फटिक पापाएमे 
जैसी डाककी उपाधि लगे वह उस ही रगरूप परिणमन कर 
जाती है। ऐसा जानकर जिस नरह बने स्वस्वरूपकी झारामना 
करके ज्ञानको विशुद्ध करना चाहिये । 


इस प्रकार अतीत व अनागत पर्याये वर्तमान ज्ञानमें प्रत्यक्ष 
नही होती है ऐसे वौद्धोके मतको निराकरण करते हुए तीन 
गाथाएं कही, उसके पीछे इन्द्रियज्ञानसे सर्वज्ञ नही होता है कितु 
श्रतीन्द्रिय ज्ञानसे होता है ऐसा कहकर नैयायिक मतके अनुसार 
चलनेवाले शिष्यको समभानेके लिये गाथा दो, ऐसे समुदाय 
पाचवे स्थलमे पाच गाथाए पूर्ण हुई ॥ ४१ ॥ 


परिणमदि खोयमद्ठ, णादा जदि खोव खाइगं तस्म । 
णाणंति ते जिरंदा, खबयंतं कम्यमबुत्ता ॥ ४२ ॥ 
परिणमति ज्ञेयमर्थ ज्ञाता यदि नव क्षायिक तस्य। 
जशञानमिति त जिनेन्द्रा क्षपयत कर्न्मेबोक्ततन्तः ॥ ४२ ॥। 
श्रय :--यहा आचारये कर्मवघक कारणीभूत भावकी तरफ़ 
लक्ष्य दिला रहे हैं-वास्तवमे निविकार निविकल्प आत्मावुभवरूप 
वीतराग स्वरूपाचरण चारित्ररुष शुद्धोपयोग आत्माके गानकी 
ज्ञानहूप परिणशमन है-इस भावके सिवाय “जब कोई अत्पज्ञावी 
किसी भी ' ज्ञेग पदार्थवो विकल्‍प रूपसे जानता है और हें 
सोचता है कि यह पट है यह घट है यह नील है यह पीत है 
यह पुरुष है यां, यह स्त्री है, यह सज्जन है या यह दुर्जन है, मह 
. घर्मात्मा है या श्रधर्मी है, यह ज्ञानी है या यह अज्ञानी है“ 
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४ विशेष रागद्वेपका प्रयोजन न रहते हुए भी हेय या उपादेय 
; वुद्धिके विकल्प्के साथ कुछ न कुछ रागद्व प होय ही जाता है । 
; यह भाव स्वानुभव दशासे शून्य है इसलिये यह भाव कर्मोंके 
४ उदयको भोगनेरूप है श्र्थात्‌ उस भावमे अवश्य मोहका कुछ न 
+कुछ उदय है जिसको वह भाववान अनुभव कर रहा हैं। ऐसी 
दशामे मोह भोक्ताके क्षायिक निर्मेल केवलज्ञान उस समय भी 
नही है तथा आ्रागामी भी केवलज्ञानका कारण वह सविकल्प सराग 
भाव नही है । केवलज्ञानका कारण तो भेद विज्ञान है मूल जिसका 
ऐसा निश्चल स्वात्मानुभव ही है । 
यदि कोई यह माने कि ज्ञान प्रत्येक पदार्थरूप परिणमन 
करके अर्थात्‌ उधर अ्रपना विकल्प लेजाकर जानता है तव वह 
जान एकके पीछे दूसरे फिर तीसरे फिर चौथे इसतरह क्रमवर्ती 
जाननेसे वह सर्वे पदार्थीका एक काल ज्ञाता सर्वज्ञ नही 
होसक्ता । णा 


जिनेन्द्र अर्थात्‌ तीर्थंकरादिक प्रत्यक्ष ज्ञानियोने यही बताया 
है कि पर पदार्थके भोगनेवालेके रागादि विकल्प है जहा कर्मोका 
उदय है। इसलिये प्रमे सन्मुख हुआ आत्मा न वर्तमानमे निज 
स्वरूपका अनुभव करता है न श्रागामी उस स्वानुभवके फलरूप 
केवलज्नानको प्राप्त करेगा, परन्तु जो कर्मोढ्यका भोग छोड निज 
शुद्ध स्वभावमे अपनेसे ही तन्‍्मय हो जायगा वही चर्तमानमे निजा- 
नन्‍्दक्रा अनुभव करेगा तथा उसीके ही ज्ञानावरणीयका क्षय होकर 
निर्मल केवलज्ञान उत्पन्न होगा श्र्थात्‌ जहा वीतरागता है वही 
कर्मोकी निर्जरा है तथा जहा सरागता है वही कर्मोका बच है। 
श्रर्थात्‌ रागादि ही बधका कारण है ॥ ४२ ॥। 
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उदयगदा कस्ससा, जिरवरवसहेहि सियदिखणा-भणिया 
तेसु हि मुहिदों रत्तो, दुद्ठों वा बधमराभंवति पड३े॥ है 
उदयगता कर्माशा जिनवरवृषमे नियत्या भणिता:।  _ 
तेषु हि मूढो रक्तो, दुष्टो वा वंधमनुभवति]। डरे ॥, 
श्र्थ ।--इस गाथामे श्राचार्यने आत्माक़ी अरशुद्धि होने ग्रे 
कार्माणण वर्गणारूप पुर्दलोसे वध होनेके कारणो को, प्रगूट, किया: 
है। प्रथम ही यह बतलाया है कि पदार्थोका ज्ञान बधका कारण, 
नही है। ज्ञानका काम दीपकके प्रकाशकी तरह मात्र जानना है। 
उसका काम मोहादि करना नही है इससे ज्ञान कम हो यो ग्रेधिक 
ज्ञान बधका मूल कारण नही हैं । और न कर्मोका' उदय - बंधक 
कारण है। कर्मोके उदयसे सामग्री अच्छी या बुरी जो प्राप्त हों 
है उसमे यदि कोई रागद्वेष भोह नही करता है तो वह सामग्री 
आत्माके बध नही कर सक्ती । और यंदि कर्मोके असरसे शरीर 4 
वचनकी कोई क्रिया होजाय और शझात्माका उपयोग उस ,क्रियामें 
रागद्वेष न करे तौ उस क्रियासे भी तया बघ नही होगा । बधका 
कारण राग, द्वंष, भोह है। जैसे शरीर द्वारा किसी अखाहमें 
व्यायाम करते हुए यदि शरीर सूखा है, तैलादिसे चिकर्ना व .मीगी 
नही है तो अखाडेकी मिट्टी शरीरमे प्रवेश नहीं करेगी, '.. ६ 
शरीरमें न वधेगी किन्तु यदि तैलादिकी चिकनई होंगी तो ग्रवर 
वहाकी मिट्टी शरीरमे चिपटजायेगी । इंसीतरह मन वचन का 
क्रिया करते व जानपनेका काम करते हुए' व बाहरी -सान 
होते हुए यदि परिणाममे राग हंष मोह नही-है तो. आत्माके न 
कमोका बघ न पड़ेगा और यदि रागय-द्वे ष मोह. होग़ा पतो बी पे 
'बच हे । ऐसा ही श्री अ्रप्नतचेंद आचायेने समयसार/कलश). 
कहा ह--- 
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न कभ्मंबहुल॑ जगश्नचलनात्मक॑ कम्मंवा- 
ननेककरणानि वा न चिदचिद्घो बधक्ृत्‌ ॥- 
यद्देक्यमुपयोगमू समुफ्याति रागादिधि:ः । 
स॒ एवं किल केवल मवति वन्धहेतुन याम ॥ २-८॥ 


भाव यह है कि कार्माणवर्गणाओसे भरा हुआ जगत बधका 
कारण नही है। न हलनचलन रूप मने, वचन, कायके योग 
ब्रवर्कें कारण हैं। न अनेक शरीर इद्विये व वाहरी पदार्थ बधर्क 
कारण है । न चेतन, अ्चेतनका वध वधका कारण है। जो उप- 
योगकी भूमिका राग्रादिसे एकताको प्राप्त हो जाती है वही राग, 
दर पे, मोह, भावकी कालिमा जीवोक लिये मात्र वधकी कारण है। 


श्री पुज्यपाद स्वामी इष्ठोपदेशमे कहते हैं ;- 


मुच्यतें जीव, समभो निर्मम क्रमातू । 

तस्मात्सदंप्रयत्नेन निर्मंमत्व॑ विचितयेत्‌ ॥ २६ ॥। 

भाव यह हूँ कि जो जीव ममता सहित हूँ वह वधता हैं । 
जो जीव ममता रहित हैँ वह बघसे छटता हैं । इसलिये सर्वे 
प्रयत्न करके निर्ममत्व भावका विचार करो | 


श्री गुशभद्राचारयय श्री श्रात्मानुशासनम कहते हैं- 

रागट पकृतास्या जन्तोवंघ प्रव॒त्यवृत्तिम्याम्‌ । 

तत्वज्ञानकृताम्यां ताम्यामेवेक्ष्यतें मोक्ष. ॥ १८० ॥ 

भाव यह हैँ कि इस जीवकं, रागह पसे करी हुई प्रवृत्ति श्रथवा 
निवृत्तिसे, तो वध होता है। परन्तु तत्वज्ञान पूर्वककी हुई प्रवृत्ति 
और निवृत्तिसे कर्मेसे मुक्ति होती हैं । 
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रागद्व प अथवा कपाय चार प्रकारके होते है- 


प्रनन्तानुवधी जो मिथ्यात्वके सहकारी हों और सम्पत्त 
तथा स्वरूपाचरण चारित्रको रोके | 


झप्रत्यास्यानावरणीय-जों श्रावकर्के एक देश त्यागग 
न होने दे | 


प्रत्याव्यानावरणीय- जो मुनिर्के स्वदेश त्यागकों न 
होने दे । 


ठाणरिसेज्जविहारा, धम्मुवदेसों य खियदयों तेसि । 
अरहताणं काले मायाचारोब्च इच्छी्ं ॥ ४४ ॥ 


स्थाननिषद्याविहारा धर्मोपटेशश्च नियतयस्तेषाम । 
अहंता काले मायाचार इत्र स्त्रीणाम्‌ तर ४४॥ 





श्र्थ : -इस गाथाकी पहली गाथामे झाचायेने बताया 
था कि कर्म वन्धके कारण रागहंप मोह हैं। न तो ज्ञान है, त 
पिछले कर्मोका उदय हैं। इसी वातको इृप्टान्त रूपसे इस ग्राथामे 
सिद्ठ किया है। केवलीभगवान पूर्ण ज्ञानी हैं तथा राग हे व मोहरे 
सर्वथा शुत्य हैं परन्तु उनके चार अधातिया कर्मोंकी वहतसी 
प्रकृतियोका उदय मौजूद है जिससे कर्मोके असरसे बहुतसी 
क्रियाए केवली भगवानके वचन और काय योगोसे होती हैं तो 
भी केवलीभगवानके कर्मोका वध नहीं होता, क्योकि ने तो 
उनके उन कार्यके करनेकी इच्छा हो हैं और न वे कार्ये केवली 
भगव्यनमे मोह उत्पन्न करनेके कारण होसक्तो है। केवली महाराज 
जब विहार करते है तव॑ खडे होकर विना डर्य भरे आकाशमे 
चलते हैं। जब समवशरणख रचता है तछ कमलाकार सिहासनपर 
अतरोक्ष वेठते है । चलना, खड़े होना तथा बैठना ये तो शरीरकी 


' आओीप्रवरचनसार भाषाटीका। | ६६ 





क्रियाएं हैं तवा अपनी परम शांत अ्रमृतमई दिव्यवाणीके द्वारा 

मेघकी गजना के समान निरक्षरी ध्वनि प्रगट करके धम्मेंका उप- 
देश देता यह वचनकी क्रिया है । ऐसे काय और वचन योगके 
प्रगट व्यापार हैं । इसके सिवाय ज्ञरीरमें वोकर्म वर्गणाका ग्रहण, 
पुरातन वर्गेणाका क्षरना, काय योगका वर्तंता शरीरके अ्रवयवोंका 
पुष्ठि पाना आदि अनेक शरीर सम्बंधी कार्य कमके उदयसे 
होते हैं ॥। इन कार्योमें केवली महाराजके राग्रयुक्त उपयोगकी कुछ 
प्रेरणा या चेष्ठा नहीं है इसीसे केवली महाराजकी क्रियाएं बिल- 
कूल वंघकी करनेवाली नहीं है । यहांपर गाथामें बिना इच्छाके 
कर्मजन्य क्रियाके लिये स्त्रीके मायाचारमई स्वभावका दुष्टांत दिया 
है, जिसका भाव यह है कि स्त्री पर्यायमें स्त्री वेदका उदय 
ग्रधिकांशमें तीत्र होता है जिससे भोगकी इच्छा सदा भीतरमें 
जलती रहती है उसीके साथ माया कषायका भी तीन उदय होता 
है जिससे अन्य कार्योको करते हुए स्त्रियोंमें अपने हावभाव 
विलास व अपनी शोभा दिखलानेकी चेष्ठा रहती है कि पुरुष 
हमपर प्रेमालु हों-ऐसा मायाचारका स्वभावसा स्त्रियोंका होता है 
जिसका मतलब यह है कि अभ्यास और संस्कार व तीन कमकि 
उदयसे मायाचारका भाव बुद्धिपुवंक करते हुए भी स्त्रियोमें 
मायाचार रूप भाव और वर्तन हो जाता हैँ । यह बात 
अधिकतर स्त्रियोंमें पाई जाती है इसीसे आचाय॑ने, बताया है कि 
जैसे स्त्रियोंके मायाचार कर्मोके उदयके कारणसे स्वभावसे होता 
है वैसे स्वभावसे ही केवलीके कर्मोके उदयके द्वारा विहारादिक 
होते हैं। वृत्तिकारने मेघोंका दृष्ठांत दिया है कि जैसे मेघ स्वभा- 
क्से ही लोगोंके पाप पुण्यके उदयसे चलते, ठहरते, गर्जते तथा 
बर्षते हैं वैसे केवली भगवानका विहार व धर्मोपदेश स्वभावसे 
होता है- तथा इसमें भव्यजोवोंके पापपुण्यका उदयका भी निमित्त 
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पड जाता है। जहाके लोगोके पापका उदय तीत्र होता है । वहा 
केवली महाराजका विहार होता है न धर्मोपदेश, किन्तु 
जहाके जीवोका तीत्र पुण्यका उदय होता है वहा ही 
केवली महाराजका विहार तथा घर्मोपदेश होता है । बिना 
इच्छाके पुस्दलकी प्रेरणासे वहुतसी क्रियाएं हमारे शरीर 
व बवचनमे भी होजाती हैं। जैसे श्वासका लेना, चारों तरफकी 
हवा व परमाणुओका शरीरमे प्रवेश, भोजन पानका शरीरमे गलन, 
पचन, रुधिर मासादि निर्मापन, रोगोकी उत्पत्ति, श्राखोका फड- 
कना, छीक झ्ाना, जमाई आना, शरीरका बढना, वालोका उगना 
भूख प्यासका लगना, इद्धियोका प्रुष्ट होना, मार्गमे चलते चलते 
पूर्व अ्रभ्याससे विना चाहे हुए मार्गकी तरफ चले जाना, स्वप्न वे 
निद्रामे चौक उटना, वडवडाना, बोलना, अभ्रभ्यासके वलसे श्रन्य 
विचार करते हुए मुखसे अभ्यस्त पाठोका निकलजाना आदि | 
इनको भ्रादि लेकर हजारों वचन व कायके व्यापार हमारी अदबुद्धि 
पूवेंक बिना इच्छाके होते हैं। हम इनमेसे बहुतसे व्यापारोके 
होनेकी वन होनेकी पहलेसे भावना रखते हैं तथा उनके होनेपर 
किन्हीमे राग व किन्हीमे दप करते हैं इससे हम कमंवधकी 
प्राप्त होते हैं। जैसे हम सदा निरोगतासे राय करते तथा सरो- 
गतासे ह्व ष करते हैं, पौष्टिक इन्द्रियोकी चाह रखते हैं मिर्बलतासे 
द्वेष करते हैं । जब हमारी इस चाहके अनुसार काम होता है वो 
भर श्रधिक रागी होजाते है । यदि नही होता है तब झौर भ्रधिक 
हें पयुक्त होजाते है । इस कारणसे यद्यपि हमारे भीतर भी बहुतसी 
क्रियायें उस समय विशेष इच्छाके विना मात्र कर्मोके उदयसे हो 
जाती हैं तथापि हम उनके होते हुए रागद्गे प मोह कर लेते हैं 
इससे हम अल्पज्ञानी अपनी कषायोके अनुसार कर्मेबघ करते हैं। 
केवली भगवानके भीतर मोहनीय कर्मका सर्वथा भ्रभाव है इस 
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कारण उनमे न किसी क्रियाके लिये पहले ही वाछा होती है न उन 
क्रियाओके होनेपर रागद्वेष मोह होता है इस कारण जिनेन्द्र 
भगवान कमंवध नही करते हैं । 

जँसे जिनेन्द्र भगवान कर्मबन्ध नही करते है वेसे उनके भक्त 
जिन जो सम्यर्दष्ट गृहस्थ या मुनि हैं वे भी ससारका कारणीभूत 
कमंवध नहीं करते हैं-जितना कपायका उदय होता है उसके 
अनुसार अल्पकर्मबध करते हैं जो मोक्ष मार्गमे बाधक नही होता 
है। सम्यग्दष्टी तथा मिथ्याइष्टि प्रगट व्यवहारमे व्यापार, कृषि, 
शिल्प, खान, पान, भोगादि समान रूपसे करते हुए दिखाई पड़ते 
हैं तथापि मिथ्यादृष्टि उनमे श्राशक्त हैं इससे ससारका कारण कर्म 
बाघता है | कितु सम्यग्दष्टी उनमे श्राशक्त नही है कितु भीतरसे 
नही चाहता है मात्र आवश्यक्ता व कमेके तीन उदयके अनुसार 
लाचारीसे क्रियायें करता है इसी कारण वह ज्ञानी ससारके कारण 
कर्मोको नहीं बाधता है-बहुत श्रल्प कर्म बाघता है जिसको 
'आचाय नि प्रशसारूप वचनोके द्वारा अवध कह दिया है। प्रयोजन 
'यह है कि बध कषायोके अ्रनुकूल होता है। एक ही कार्यके होते हुए 
'जिसके कपाय तीन वह अधिक व जिसके कषाय मद वह कम पाप 
वाघता है। एक स्वामीने कसी सेवककों किसी पशुके वधकी 
(श्रोज्ञा दी । स्वामी वध न करता हुआ भी रागकी तीवृतासे श्रधिक 
,पापवध करता है जब कि सेवक यदि मनमे वघसे हेय बुद्धि रखता 
है और स्वामीकी आज्ञा पालनेके हेतु वध करता है तो स्वामीकी 
अपेक्षा कम पाप बध करता है। रागह्व षके अनुसार ही पाप 
पृण्यका वध होता है । 

श्रीक्षात्मानुशासनमें श्रोगुण भद्वस्वामी कहते हैं-- 

हैं षानुरागबुद्धियु णदोषकृता करोति खलु पापसम्‌। 

तद्विपरीता पृण्यं तदुभयरहिता तयोमक्षिम्‌ ॥ १८१॥ 
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श्र्थ .--रत्नत्रयादि गुणोमे दूप वे मिथ्यात्वादि दोपमि 
रागकी बुद्धि निश्वयसे पापवघ करती है। तथा इससे विपरीत 
गुणोमे राग व दोपोसे है पकी बुद्धि पुण्य वध करती है तथा गुण 
दोपोमे रागद्रेप रहित वीतराग बुद्धि पाप पुण्यसे जीवको मुक्त 
करती है । 

तात्पय्य यह है कि रागद्ट प मोहको ही वधका कारण जार- 
करे इनहीके दूर करनेके प्रयोजनसे शुद्धोपयोंगमय स्वसवेदन जात 
रूप स्वानुभवका निरन्तर अभ्यास करना थोग्य है ! 


पुण्णफला श्ररहूंता, तेसि किरिया पुणो हि ओदयिगा। 
मोहादीह विरहिदा, तम्हा सा खाइगत्ति सदा ॥डशा। 


पृण्यफला शअहंन्तस्तेपा क्रिया पुर्नाह भ्रौदयिकी । 
मोहाहिमि विरहिता तस्मातू सा क्षायिकीति मता ॥४*॥ 


श्र्थ :-- इस गाथामे भी आचार्य महाराजने इसी बातका 
इष्ठात्त दिया है कि कर्मोदय मात्र नवीन बध नही करसक्ता। 
कर्मेके उदय होनेपर जो जीव उस उदयकी अवस्थामे राग इप 
मोह करता है वही जीव वधता है। तीर्थंकर भगवानका रुष्टात है 
कि तीर्थंकर महाराजके समवशरणकी रचना होनी, झ्राठ भ्रति- 
हार्य्य होने, इन्द्रादिको द्वारा पूजा होनी, विहार होना, ध्वनि प्रंगट 
होनी आदि जो जो कार्य्य दिखलाई पडते हैं उनमे कर्मोका उर्दे 
कारण है। भुख्यतासे त्तीथंकर नाम कर्म्मका उदय है तथा गौणताम्े 
उसके साथ साता वेदनीय आदिका उदय है, परन्तु तीर्थकर महाँ- 
राजकी आत्मा इतनी शुद्ध त्था विकार रहित है कि उसमे कोई 
प्रकारकी इच्छा व रागद्वेष कभी पैदा नहो 'होता । वह भगवान 
अपने आत्माके स्वरूपमे मग्त हैं । आत्मीक रसका पानकर रहे है| 


श्रीप्रततनसार भाषाटदोका | [१०,३३ 


इमा 


उनके ज्ञानमें सर्व क्रियाएं उदासीन सरपसे कलक रही है उनका 
उनमे किचित भी राग नही है क्योकि रागका कारण मोहसीय कर्म 
है सो प्रमके विलकुल नही है । प्रभुकी श्रपेक्षा समवशरण रहो 
चाहे वन रहो, वारह सभा जुडो या मत जुडो, देवगण चमरादिसे 
भक्ति करो वा मत करो, इन्द्र व चक्रवर्ती आदि आठ द्रव्योसे पूजा 
“ व स्तुति करो वा मत करो, विहार हो वा मत हो सर्व समान हैं । 
“क्रमक्े उदयसे क्रियाए होती है सो हो। वे क्रियाए श्रात्माके 
परिणामोमे विकार नही करती है मात्र कर्म अपना रस देकर 
अर्थात्‌ श्रपना कार्य करके चले ज़ाते हैं। भड जाते हैं। क्षय होजाते 
हैं। इस अपेक्षासे यह श्रौदयिक क्रिया क्षायिक क्रिया कहलाती है । 
अभिप्राय यह कि आठ कमममिसे मोहनीय कर्म ही प्रवल है 
यही श्रपने उदयसे निर्बल श्रात्मामे विकार पैदा कर सक्ता हैं। 
जब इसका उदय नही है वहा श्रन्य कमंका उदय हो वा मत हो, 
आत्माका न कुछ विगाइ है न सुधार है। ऐसा जानकर कि मोह 
रागद्रप ही वन्धके कारण हैं हम छद्मम्थ ससारी जीवोका यह 
कत्तेत्य है कि हम इनको दूर करनेके लिये निरन्तर शुद्ध आत्माकी 
भावना रवखें तथा साम्यभावमे वर्तेन करें तथा जब जब पाप या 
पुण्यकर्म श्रपना अपना फल दिखलावें तव तब हम उन कमकि 
फलमे रागद्वेष न करे-समताभावसे ज्ञाता दप्टा रहते हुए भोगले, 
इसका फल यह होगा कि हमारे नवीन कर्म वन्ध नहीं होगा- 
अयवा यदि होग्रा तो बहुत अल्प होगा तथा-हमारे भावोमे पापके 
उदयसे श्राकुलता-भौर प्रण्यके उदयसे उद्धतता नही होगी। जो 
पापके उदयमे में दुखी ऐसा भाव तथा पुण्यके उदयसे मैं सुखी 
ऐसा अहकारमरई भाव करता है वही , विक्रारी होता है श्रौर तीत्र 
वन्‍्वको आआाप्त करता 'है। अतएवं हमको साम्यभावका श्रभ्याश्त 
करना, चाहिये ॥ ४५ ॥ ह न 
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जदि सो सुहो व असुहो, रा हवदि आादा सय॑ सहावेण । 
संसारो वि ण विज्जदि, सब्वेसि जीवकायाणं ॥४६॥ 


यदि स शुभो वा अशुभो न भवति झात्मा स्वयं स्वभावेन | 

समारोपि न विद्यते सवंपा जीवकायानाम्‌ ॥४६॥ 

अर्थ --इस गाथामे आचार्य ससारी जीवोकी ओर तक्ष 
देते हुए कहते हैं कि केवली भगवानके सिवाय अन्य ससारीजीब 
शुद्ध केवलज्ानी नहीं है। यहा पर जहासे प्रप्रमत्त अ्रवस्थ 
प्रारम्भ होकर यह जीव क्षपक श्रेणी द्वारा क्षीण मोह ग्ुणस्थात् 
तक आता है उस अवस्थाके जीवोंकों भी छोड दिया है क्योवि 
ये अतमुं हर्तमे ही केवली होंगे । तथा उपणम श्रेणीवालोकों मभ 
छोड दिया है क्योंकि वहा बुद्धिपूर्वक्त जीवोमे शुद्धोपयोग 
रहता है। प्रमत्त गुणस्थान तक कपायका उदय प्रगट रहते 
है । इसलिये शुभ या अ्शुभरूप परिणमन वहातक सभव है 
क्योकि अधिकाश जीव समूह मिथ्याइप्टी हैं। इसलिये उनहीके 
ओर विशेष लक्ष्य देकर आचार्य कथन करते हैं कि यदि संत्यते 
समान ससार अवस्थामे जीवोको सर्वेथा शुद्ध और निलेप मान 
लोगे तो सर्व ससारी जीव पूर्ण शुद्ध सदा रहेगे सो यह बात 
प्रत्यक्षम देखनेमे नहीं आती है। ससारी जीव कोई अति अल 
कोई अल्प कोई उससे अधिक ज्ञानी व शात॒ दीखते हैं। मुतत 
जीवके समान त्रिकालन्न त्रिलोकज्ञ वीतराग तथा आ्ानन्दमई नही 
दिल रहे हैं तव सर्वथा व्यवहारमे भी जीवोको शुद्ध और अ्रप- 
रिणामी कैसे माना जासक्ता है।? यदि सव शुद्ध माने जावे 
तब मुक्तिका उपदेश देना ही व्यर्थ हो जायगा । तथा जब ससारी 
जीव परिणमनशील न होगा तो दुखी या सुखी कभी नहीं हो 


अप कन-स-मटल्द पहनकर प-क नी कक + कक नाक 
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सक्ता । जडवत्‌ एक रूप पडा रहेगा, सो यह वात द्र॒व्यके स्वभा- 

वसे भी विरोधरूप है। आत्मा ससार अवस्थामे जब उस आ- 
त्माको पर्याय या अवस्थाकी श्रपेक्षा देखा जावे तब वह अशुद्ध 
कम बद्ध, अज्ञानी, भ्रणात आदि नाना अवस्थारूप दीखेगा, हा 
जब मात्र स्वभावकी अपेक्षासे देखे तो केवल शुद्ध रूप दीखेगा। 
शुद्ध निश्चनय ज॑ंनसिद्धान्तमे द्रव्यके त्रिकाल अवाधित शुद्ध 
स्वभावकी ओर लक्ष्य दिलाती है। इसका यह अभिप्राय नही है 
कि हरएक ससार पर्याय ही शुद्ध रूप है । जब जीवकी ससार 
अवस्थाको देखा जाता है तब उस दृष्टिको श्रशुद्ध या व्यवहार 
इृष्टि या नय कहते है। उस दृष्टिसे देखते हुए यही दिखता 
है कि यह जीव अपने शुद्ध स्वभावमे नही है। यद्यपि यह स्फटि- 
कमणिके समान स्वभावसे शुद्ध है तथापि कर्मवधके कारणसे 
इसका परिणमन स्फटिकमे लाल,काले,पीले डाकके सम्बन्धकी तरह 
नाना रगका विचित्र कलकता है । जब यह अशुभ या तीज कषायके 
उदयरूप परिणमन करता है तव यह अशुभ परिणामवाला और 
जब शुभ या मद कपायके उदयरूप परिणमन करता है तव शुभ 
परिणामवाला स्वय स्वभावसे अर्थात्‌ श्रपनी उपादान शक्तिसे 
होजाता है । जैसे फटिकका निर्मल पाषाण लाल डाकसे लाल 
रगरूप या काले डाकसे काले रगरूप परिणमन करता है वेसे 
यह परिणमनशील श्रात्मा तीव्र कपायके निमित्तसे अशुभरूप 
तथा मद कपायक्रे निमित्तसे शुभरूप परिणमन करजाता है। 
उस समय जैसे फटिकका निर्मल स्वभाव तिरोहित या ढक 
जाता है वेसे आत्माका शुद्ध स्वभाव तिरोहित होजाता है । 
पर्याय हरएक द्रव्यमे एक समय एकरूप रहसक्ती हैं । शुद्ध और 
भ्रणुद्ध दो पर्याये एक समयमे नही रह सक्ती हैं। ससार अवस्थामे 
मुख्यतीसे जीवोमे श्रधिकाश अशुद्ध परिणमन तथा मुक्तावस्थामे 
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सर्व जीवोके शुद्ध परिणमन रहता है। यह जीव आप ही अपने 
परिणामोमे कसी शुभ या अश्रशभ परिणामवाला होजाता हैं। 
इसीसे इसके रागद्व ष मोह भाव होते हैं। जिन भावोके निमित्तमे 
यह जीव कर्मोका वध करता है श्रौर फिर आप ही उनके फलको 
भोक्ता है, फिर श्राप ही शुद्ध परिणमन के अमभ्याससे शुद्ध होजाता 
है। साख्यकी तरह भ्रपरिणामी माननेसे ससार तथा मोक्ष अवस्था 
कोई नही बन सक्ती है। परिणामी माननेसे ही जीव ससारी 
रहता तथा ससार अवस्थाको त्यायकर मुक्त होजाता । 
श्री श्रमृतचंद्र श्राचा्यने श्रीयुरुषार्थसिध्दयपाय 

ग्रन्थमे कहा है । 

परिणमम.णो नित्यं ज्ञानविवतेरनादिसतत्या । 

परिणामाना स्वेषा स भवति कर्त्ता च भोक्ता च॥ १०३ 

सर्वविवत्तोत्तीर्ण यदा स चंतन्यमचलमाप्रोति । 

भवति तदा कृतक्ृत्त्य सम्यकपुरषार्थसिध्दमापनन ॥ ११॥ 


भाव यह है कि अ्नादि परिपाटीसे ज्ञानावरणीय भ्ादि 
कर्मेकि निमित्तसे नित्य ही परिगमन करता हुआ यह जीव अपने 
ही शुभ अ्रशुभ परिणामोका कर्ता तथा भोक्ता हो जाता है। जब 
यह आत्मा सर्व आवरणोसे उतरे हुए शुद्ध निश्वल चैतन्य भावको 
प्राप्त करता है तव यह भले प्रकार अपने पुरुषार्थकी सिद्धिको 
भ्राप्त हाता हुआ इृतझत्य कृतार्थ तथा सुखी हो जाता हैं। 

इस तरह ससारी छद्नस्थोके स्वभावका घात हो रहा है ऐसा 
जानकर शुभोपयोग तथा अशुभोपग्रोगको त्यागकर शुद्धोपयोग 
अथवा साम्यभावमे परिणमन करना योग्य हैं जिससे कि ग्रात्मा 


केवलज्ञानीकी तरह शुद्ध निविकार तथा अबन्ध हो जावे महे 
तात्पय्य हैं। 
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इस तरह यह बताया कि राग द्वप मोह बन्धके कारण हैं, 
त्ान वबका कारण नही है इत्यादि कथन करते हुए छठे स्थलमे 
पाच गाथाए पूर्ण हुईं ॥॥ ४६ ॥ 


ज॑ तक्‍कालियमिदरं, जाणदि जुगवं समंतदों सब्बं। 
अत्यं विचित्ततविसमं, त॑ शारां खाइयं भणियं ॥॥४७॥। 


यत्तात्कालिकमितर जानाति युगपत्समन्तत सर्वम्‌ । 
प्रथ विचित्रविपम तत्‌ ज्ञान क्षायिक भरितम्‌ ॥४७३। 


श्र :---इस गाथामे आचायेने केवलज्ञानकी महिमाको प्रगट 
किया है और यह वतलाया है कि ज्ञानका प्रू्ण और स्वाभाविक 
कार्य इसी अ्रवस्थामे भलकता है । जब सर्व ज्ञानावरणीय कर्मका 
क्षय हो जाता है तव ही केवलज्ञान प्रगट होता है। फिर यह हो 
नही सक्ता कि इस ज्ञानसे वाहर कोई भी ज्ञेय रह जावे । इसीको 
स्पप्ट करनेके लिये कहा है कि जगतमे पदार्थ समूह भ्रनंत है श्ौर 
वें सव एक जातिके व एक प्रकारके नही है कितु भिन्न २ जाति व 
भिन्न २ प्रकारके हैं। विसम शब्दसे यह द्योतित किया है कि 
जगतमात्र चेतन स्वरूप ही नही है, न मात्र अचेतन स्वरूप है कितु 
चेतन अचेतन स्वरूप है। जितने जीव है वे चेतन हैं जितने 
' पुल आदि पाच द्रव्य हैं वे अचेतन है | तथा न केवल मूर्तीक 
' ही हैं न मात्र अमूर्तीक ही है कितु पुग्दल सब मूर्तीक है, शेष पाच 
द्रव्य अमृर्तीक हैं । विचित्र शब्दसे यह बताया है कि जीव जगतमे 
एक रूप नही है कोई मुक्त हैं कोई ससारी है, ससारियोंमे भी 
चतुर्गति रूपसे भिन्नता है ! एक गतिमे भी अनेक विचित्र 
रचना जीवोके शरीरादिककी उनके भिन्न २ कर्मोके उदयसे हो 
रही हैं। केवलज्ञानमे यह शक्ति है कि सर्वे सजाति विजातीय 
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तिगोदसेले सिद्ध पर्यत सर्व जीवोका स्वरूप अलग २ उनके 
आकारादि भिन्न २ दिख रहे है वेसे ही पुग्दल द्रव्यकी विचित्रता 
भी भलक रही है। परमाणु और स्केव रूपसे दो भेद होनेपर भी 
सचिक्कणशता व रुक्षताक्रे श्रणोकी भिन्नताके कारण परमापु 
अनत प्रकारके हैं। दो परमाणुओके स्कधको आदि लेकर तीनके, 
चारके, इसी हर मख्यातक्ने असख्यातक्रे वअनत परमाणझोके 
नाना प्रकारके स्कथ वन जाते हैं जिनमे विचित्र काम करनेकी 
शक्ति होती है। उन सर्व स्कथोकों व परमाणुश्रोकी केवलनञान 
भिन्न २ जानता है । इसी तरह असल्यात कालाणु, एक अखड 
वर्मास्तिकाय एक अ्रखड अवर्मास्तिकाय तथा एक अ्रखड श्राकागा- 
स्तिकाय ये सब द्रव्य जिनमे सदा स्वाभाविक परिझमन ही होता 
है उस निर्मलभ्ञानमे अलय २ दिख रहे हैं। प्रयोजन यह है कि यह 
विचित्र नाना प्रकार व जातिका जगत भ्रर्थात्‌ जगतके सर्व पदार्थ 
जानमे प्रगट हैं । कालापेक्षा भी वह ज्ञान हरएक द्रव्यकी सर्वभूत, 
भविष्यत, वर्तेमान पर्यायोकी वर्तमानके समान जानता है। तथा 
इस ज्ञानमे शक्ति इतनी अपूर्व है कि यह ज्ञान मति ज्ञानादि 
क्षयोपशमिक ज्ञानोकी तरह क्रम क्रमसे नही जानता है किन्तु एक 
साथ एक समयमे सर्व पदार्थाकी सर्व पर्यायोको अलग अलग 
जानता है! केवलज्ञानका आकार आत्माके प्रदेशोके समान है। 
आत्मामे असख्यात प्रदेश हैं। कवलज्ञान सर्वत्र व्यापक है। हरएक 
प्रदेशमे केवलज्ञान समान शक्तिको रखता है | जैसे अ्खड ग्रात्मा 
केवलज्ञानमई सर्वेज्ञेयोको जानता है वैसे एक एक केवल ज्ञानसे 
सना हुआ आत्मग्रदेश भी सर्वजयोकों जानता है । इस केवलज्ञानक्री 

शक्तिका महात्म्य वास्तवमे हम अल्पन्ञानियोके ध्यानमे नहीं 
आतसक्ता है। इसक्रा महात्म्य उनहीके.गोचर है जो स्वय केवल- 
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नानी हैं। हमंकी यही अनुमान करना चाहिये कि ज्ञानमे हीनता 
प्रावरणमे होती है जब सर्वे कर्मोका आवरण क्षय होगया तब 
ज्ञानके विकाशके लिये कोई रुकावट नही रही । तब ज्ञान पूर्ण 
अतीन्द्रिय, प्रत्यक्ष, स्वभाविक होगया। फिर भी उसके ज्ञानसे 
कुछ ज्ञेय गेप रहजाय -यह असभव है। इस ज्ञानमे तो ऐसी 
शक्ति है कि इस जगत्क समान अनते जगत भी यदि होंवें तो 
इस ज्ञानमें कलक सक्त हैं। ऐसा अद्भुत कंवलज्ञान जहा प्रगट 
है वही सर्वज्ञषना है तथा वही प्रूर्ण निराकुलता और पूर्ण 
वीतरागता है क्योकि बिना मोहनीयका नाश भये ज्ञानका आव- 
रण मिटता नहीं | इसलिये जब सर्वे जान लिया तब किसीके 
जाननेकी इच्छा हो नहीं सक्ती। तथा इन्द्रियाधीन ज्ञान जेंसे 
नही रहा बसे इन्द्रियाधीन विषय सुंखका भी यहा अभाव है। 
यहा आ्रात्मामे स्वाभाविक अ्रतीन्द्रिय श्रनन्त सुख प्रगट होगया 
है। केवलंज्ञान- और श्रनत सुखका अश्रविनाभाव सम्बन्ध है। 
ससारी जीव जिस सुखको न पाकर सदा वनमें जलके लिये भट- 
कते हुए मृंगकी तरह तृषातुर रहते है वह स्वाभाविक सुख इस 
अवस्थामें ही पूर्णपने प्राप्त होजाता है। इसीतरह अनत वीर्य 
आ्रादि और भी आत्माके भ्रनत गुण व्यक्त होजाते है। ऐसे निर्मल 
जानके प्राप्त करनेका उत्साह रखकर भव्य जीवको उचित है-कि 
इसको प्रगठताका हेतु जो शुद्धोपपोग या साम्यभाव या स्वात्मा- 
नुभवः हैं उसीकी भावना करे तथा उसीके द्वारा सर्वे सकल्‍प 
विकल्प त्याग निश्चिन्त हो निज आत्माके रसका स्वाद ले तृप्त 
होवें | यही अभिप्राय है ॥ ४७ ।। 


जो-ण विजाणदि जुयगवं, श्रत्ये तिक्कालिगे तिहुबणत्ये । 
णादु तस्स ण सकक्‍क॑े, सपज्जयं दव्वसमेमं वा ॥| ४८ ॥ 
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यो न त्रिजानाति युगपदर्थान्‌ त्रंकालिकान्‌” त्रिभुवनस्थान्‌ । 

शातु तस्य न शक्‍य” सपयंय द्रव्यमेके वा" ॥ ४८ ॥ 

श्रथें --यहा श्राचार्यने केवलंन्ञानकी महिमाको' बताते हुए 
गाथामे यह“वात झलकाई हैं कि जो कोई तीन लोकके सर्व पदार्थों 
को एक समयमे नहीं जानता है वह एक द्रव्यको भी पूर्णपने नहीं 
जानसक्ता । वृत्तिकारने यह भाव' बताया हूँ कि अपना ग्रात्म 
जशञानस्वभाव होनेसे ज्ञायक' है। जब वह ज्ञान शुद्ध होगा तो सर्व 
द्रध्य पर्यायमई ज्ञेयरूप यह जगत उस ज्ञानमे प्रतिविम्बित' होगा 
अर्थात्‌ उनेका ज्ञानाकार परिणमन होगा। इसलिये जो सवको 
जानसकेगा वह अपने आत्माको भी यर्थार्थ जानसकेगा औरे जो 
सर्वको 'जाननेकी समर्थ नही हँ उसका ज्ञान अ्रशुद्ध हैंतव वह एक 
अपने आत्माकों भी स्पष्ट पूर्णपने नही जान सकगा । * यहा रुष्ठार्त 
दिये है सो 'सब इसी बातका स्पष्ट करतें हैं'जी अग्नि सर्व ईंधनको 
जलावेगी वह भ्रग्नि सव 'ईधनरूप परिणमेंगी ।? तर्व॑ जो' दाह्मको 
जानोगे' तो दाहकको भी जानोंगे यदि'दाह्म'ईधनको'नहीं देख 
सक्त तो अग्निकों'भी नही देखःसक्ते जों सर्व ईधंनमे व्यापक है। 
जो सूर्य व दींपक व दर्पणद्वारा व इष्टद्वारा प्रतिविम्बित पदार्थोको 
जान सकेगा वह क्ये सूर्य, दीपक दर्पण व' दृष्टिवाले' पुरुषकी। 
जान सकेगा ? अवश्य जान सकेंगा'। इसी तरह जो संब को जानेगो 
५: जप जाननेवाले आत्माकों भी जान सकेगा। जी सवेको है 
। वह निज ज्ञायक झत्मोकी भी नही जाने सकेंगे। । इस भाँवके 
सिवाय'गोथासे'यंह भाव 'मी प्रगट होता हैं'कि जो सर्व: ज्ञेयोको 
एक कालमे नही जान सकेगा । वह एक द्रव्यको भी उसकी प्नत 
पृ्यायोके साथ-नही जन सकेगा, एक कालमे सर्व क्षेत्रमे .फँले हुए 
पदार्थोकों जौनना क्षेत्र अपेक्षां विस्तारकों जाननों है । तथीं एंक 
क्षेत्रम स्थित किसी' पदार्थकों' उसकी भूर्ते भविष्यत-पर्थायोकी 
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जानना काल श्रपेक्षा विस्तारको जानना हैं । क्षेक्र अपेक्षा लोकाकाश 
'माव असख्यात प्रदेशरूप है यद्यपि अलोकाकाश श्रनत' है तथा काल 
“अपेक्षा एक द्रव्य अनतानत समग्रोमे होनेवाली पर्यायोकी। अपेक्षा 
अनतानतरूप है। जो लोकाकागके क्षत्र विस्तारको एक समयप्रे 
जाननेको समर्थ नही है वह उसके अनतगुणे काल विस्तारको कंसे 
जान सकेगा ”? श्रर्थात्‌ नही जान सकेगा। किसी भी क्षयोपशम 
नानमे दोनोक विस्तारकों स्पप्टपने ,सर्वे उपस्थित पदार्थ सहित्त 
'जाननेकी णक्ति नही है। चारो ही ज्ञान वहुतकम पदार्थकों जानते 
हैं। यह तो क्षांयिकज्ञान जो अतीन्द्रिय और स्वाभाविक है उसीमे 
शक्ति है जो सर्व क्षेत्रकी व सर्वकालकी सब, द्वव्यो की सर्च पर्यायोको 
जान सके । श्रतएव यह सिद्ध है कि जो-सर्व तीनकाल व तीनलोक 
के पर्याय सहित ;द्रव्योको नही जान सक्ता वह एक -द्रव्यको 
भी उनकी अनत पर्याय सहित नही जान,सक्ता ।-मात्र केवलज्ञात 
ही जानसक्ता है,। जैसे -वह सर्वको जानता है -वैसे वबह-एककों 
'जानता है । 
ऐसी महिसा केवलज्ञानकी जानकर“कि उसके प्रगट.हुए। वित्ता 

'न हम पूर्णपने अपने! भ्ात्माक़ो जानसक्त न. हम एक । किसी :भश्रन्य 
द्रव्यको जानमसक्तोे । हमको “उचित ।है कि'इस निर्मल ,केचलज्ञानक़े 
'लिये हम शुद्धोपयोग या साम्यभावका भ्रभ्यास।करे,। 


दव्वं अगंतपज्जयमेगमणंताणि वव्वजादारि । 
ण-विजाणदि ,जदि जुगवं,, किध सो-सव्वाणि जाणादि ॥४६ 
द्रव्यमनतपर्यायमेकमनन्तानि 5द्रवव्यजातानि:। 
' नें विजानाति यदि युगपतुःक्रथ स सर्वाणि-ज़ानाति ॥ “४६ ॥। 


झ्र्थ * - इस/गाथामे भी आचारय्यने केंवलज्ञानकी महिमाकों 
'और'" क्रात्माके ज्ञान स्वभावकों प्रगट किया .है।। “ज्ञान पझ्रात्मा 
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पद अल कप 
का स्वभाव है। जो सबको जाने उसे ही जान कहते हहैं। 
अर्थात्‌ महा सामान्यनान से ज्ञेयोकों जाननेवाला है। भिन्न २ 
पदार्थोर्क ज्ञानकों विशेष ज्ञान कहते हैं। ये विशेष ज्ञान सामा- 
न्‍्यमें व्याप्य हैं अर्थात्‌ गभित हैं। जो कोई अपने आत्माऋे 
स्वभावको पूर्णपने प्रत्यक्ष स्पष्ट जानता है वह नियमसे उस न्ञाने 
स्वभाव द्वारा प्रगट सर्व पदार्थोकों जानता है। यह नेय ज्ञायक 
सम्बन्ध दुनिवार है। और जो कोई अपने आात्मस्वमाव को प्रत्यक्ष 
नहीं जानता है वह सर्वको भी नही जानसक्ता है| इससे यह सिद्ध 
हुआ कि आत्माजानी सर्वका जाननेवाला होता है। यहा यह भी 
समभना चाहिये कि निर्मल जानमे दर्पेणमे प्रतिविम्वकी तरह सर्व , 
पदार्थोके आकार स्वय भलकते है वह ज्ञान ज्ञैयाकारसा होजाता 
है | इसलिये जो दर्पणको देखता है वह उसमे ऋलकते हुए सर्व 
पंदार्थोकों देखता ही है। जो दर्षणको नहीं देखसक्ता है। वह 
भलकनेवाले पदार्थोंको भी नही देख सक्ता है। इसी तरह जो 
निर्मल शुद्ध झ्रात्माको देखता है वह उसमे ऋलकते हुए सत्र जय 
अनत द्वेव्येकों भी देखता है। इसमे कोई शंका नही है! ऐसा 
जाताके भीतर न्नानज्ञेय सम्बन्ध है । ज्ञानसे जो प्रगठे वह गैय। 
ज्ञेपोको प्रगटावें वह ज्ञान है । ज्ञान आत्माका स्वभाव है । इसलिये 
आत्माको जाननेवाला सर्व होता ही, हैं। अथवा जो कोई पुर 
एक द्रव्यकों उसकी अनत पर्य्यायोंके साथ जाननेको असमर्थ है वह 
सब द्रव्यीको एक समयमे कैसे जानसक्ता है ?े कभी भी नहीं जाने 
पक्ता हैं! जिस आत्मामे शुद्धता होगी वही-अपने को भी, दूसरेको 
भी, एकको भी अनेककी भी, सर्वज्ञेय मात्रको एक समयमें जानसत्ती 
है। स्वपरका प्रत्यक्ष ज्ञान: केवलज्ञानी हीको होता है। जो अल्पज्ञाती 
हैं वे श्रुतनानके द्वारा परोक्षरूपसे सर्वेज्ञेयोको जानते हैं परन्तु उनको 
सर्वे पदार्थ तथा उनकी सर्व अवस्थाएं एक समयमे- स्पष्ट र 





श्रीप्रवचचनसार भाषादीका । [ ११३ 


मालूम पड सक्ती हैं वे ही श्रुतज्ञानी आत्माको भी अपने स्वानुभवसे 
जान लेते हैं। यद्यपि केवल ज्ञानीक समान पूर्ण नही जानते उनको 
कुछ मुख्य गुणगोक्े द्वारा श्रात्माका स्वभाव अनात्मद्रव्योसे जुदा 
भासता हूँ । इसी लक्षणरूप व्याप्तिसे वे लक्ष्यरूप श्रात्माको समझ 
लेते हैं और इसी ज्ञानके द्वारा निज आत्माके स्वरूपकी 
भावना करते हैं तथा स्वरूपमे अ्रशक्ति पाकर निजानदका स्वाद 
लेते हुए वीतरागतामे शो भायमान होते हैं और इसी शुद्ध भावनाके 
प्रतापसे वे केवलज्नानको प्रगट करलेते हैं। ऐसा जान निज 
स्वरूपका मन्तन करना ही कार्यकारी हूँ ॥ ४६ ।। 


उप्पज्जदि जदि णाणं, कमसो श्रट्ट पड़ज्च णरारिस्स। 
तें णुंव हवदि स्िच्चं, ण खाइगं राव सब्बंग्द ॥५०॥॥ 
उप्पद्यते यदि ज्ञानं क्रमशोर्ष्थान्‌ प्रतीत्य ज्ञानिन । 
तन्न॑व भवति नित्य न क्षायिक नव स्वंगतम्‌ ॥५०॥ 


श्र्थ :--यहा श्राचार्य केवलज्ञानकों ही जीवका स्वाभाविक 
त्ान कहनेके लिये और उसके सिवाय जितने ज्ञान है उनको 
वेभाविक ज्ञान कहनेके लिये यह दिखलाते हैं कि जो ज्ञान पदा- 
थोंका श्राश्रय लेकर क्रम क्रमसे होता हैँ वह ज्ञान स्वाभाविक 
नही हैं। न वह नित्य हैँ, न क्षायिक हैं और न सर्वंगत हूं । 
मति, श्रुत, श्रवधि और मन पर्यय ज्ञान ये चारो ही किसी भी 
पदार्थों क्रमसे जानते हैं-जब एकको जानते है तव दूसरेको 
नही जान सक्तो। जैसे मतिज्ञान जब वर्णकों जानता है तब दूरसको 
विपय नही कर सकता और न मनसे कुछ ग्रहण कर सकता है। 
पाच इद्विय भर मन हारा मतिज्ञान एत साथ नही जान सकता 
किन्तु एक काल एक ही इन्द्रियसे जान सकता है । उसमे भी 
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थोडे विपयको जान सकता है उस इन्द्रिय द्वारा ग्रहण योग्य 
सर्च विपयकों नहीं जानता है। आखोसे पहले थोडेसे पदार्थ, 
'फिर अन्य फिर अन्य इस नरह क्रमसे ही पदार्थोका ज्ञान 
'अवग्रह 'ईहा श्रादिके क्रमसे होता है। 'घारणा “होजाने पर भरी 
यदि पुन पदार्थका स्मरण न “किया जाय तो वह वात भला 
दी जाती “है । तबा जो पदार्थ नप्ट होजाते हैं उनका ज्ञान 
कालान्तरमे नही रहता है | इसी तरह श्रृतन्ञान जो अनक्षरात्मक 
'हे वह मतिज्ञान द्वारा ग्रहीत पदार्थके आश्रयसे श्रनुभव 
रूप होता है श्र जो अक्षरात्मक है वह शास्त्र ब वाणी सुनकर 
या पढ़कर होता है। शास्त्रज्ञान क्रमसे अ्रहणा किया हुआ क्रम- 
से ही ध्यानमे बैठता है। तथा कालान्तरमे बहुतसा भूला दिया 
जाता है। अवधिज्ञान भी किसी पदार्थकी श्लोर लक्ष्य किये जाने 
पर उसके »सम्बन्धमे आगे व पीछेके भवोको ज्ञान क्रमसे द्रव्य 
क्षेत्रादिकी मर्यादा पूर्वक करता है। सो भी सदा एकसा नही बना 
रहता .है । विपयकी अपेक्षा बदलता रहता है व विस्मरण होजाता 
है। -यही हाल मनःपर्ययका है, जो दूसरेके मसनमे स्थित पदा- 
थंको .क्रमसे जानता-है। इस तरह-ये चारो ही ज्ञान-क्रमसे जान- 
मेवाले हैँ श्लौर सदा एकसा नही जानते ।.विषयकी अपेक्षा ज्ञान 
नष्ट होजाता है भौर फिर पैदा होता है । इसलिये ये क़ेवलज्ञानकी 
तरह नित्य नहीं हैं, जब कि केवलज्ञान नित्य है । वह जान 
विना किसी क्रमके सर्व द्रव्योकी सर्व पर्यायोको सदाकाल -एकसा 
जानना रहता है। चारो ज्ञानोमे क्रमपना व अनित्यपना वे 
अल्प विपयपना होनेका कारण यही है कि वे ज्ञानावरणीय कर्मके 
क्षयोपशमंसे होते हैं, जब कि केवलज्ञान सर्व ज्ञानावररीर्यके 
'होता है। इसलिये यही ज्ञान क्षायिक है। जब चारो ज्ञानोरी 
'विषय -अल्प है त्व चेःस्वंगत नही होसक्ते, वहकेवलज्ञान.ही 
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जो सर्व पदार्थोक्रों एक काल जानता है इससे सर्वंगत या सर्व- 
व्यापी है ! 

केवलन्ञानकेः इस महात्म्यको जानकर हमको :उसकी प्राप्तिके 
लिये शुद्धोपयोगरूप साम्यथभावका अ्रम्यांस करना जाहिये। तथा 
यह निश्चय रखना चाहिये कि इन्द्रियावीन ज्ञानवाला कभी सर्वेज्ञ 
नहीं होसक्तात जिसके अनीन्द्रिय स्वाभाविक प्रत्यक्ष ज्ञान/होगा 
_ वही सर्वज्ञ है ।। ५० 

तेकालणिच्चविश्तम॑ सयले सब्वत्थसंभवं चित्त । 
जुगवं जाणदि जोण्हं श्रहों हिं राणस्स माहंप्पं ॥५१॥ 
श्रेकाल्यनित्यविषम सकल सर्वेत्रसभव चित्रम्‌ | 
युगपज्जानाति जनमहो हि नानस्य माहात्म्यम्‌ ॥५ १ 

श्र्थ :--इस गाथामे आचारयंने श्र भी केवलननांके 
गुशानुवाद गाकर' अपनी श्रकाव्य श्रृद्धा केवलज्ञान॑मे प्रगट करी 
है। श्रौर यह समझाया है कि लोकालोकमे विचित्र पदार्थ हैं तथा 
उनकी तीन काल सम्बन्धी श्रवस्थाएं एक दूसरेसे भिन्न हुश्रा 
करती हैं. उन सर्वको एक कालमे जैसा का तैसा जो जान सक्ता 
है उसको ही केवलज्ञान कहते है। तथा यह केवलजान वह ज्ञान 
है।जिसको जैन शासनमे। प्रत्यक्ष; शुद्ध, स्वीमाविक तथा झतीन्द्रिय' 
जान, कहते हैं।॥ जिसके प्रगट: होनेके लिये व काम करनेके लिये- 
किसी अन्यकी सहायताकी श्रावश्यक्ता नहीं हैं। न वह इन्द्रियोके 
आश्रय है और'न' वह पदार्थोके ऑलम्बनसे होती है, किन्तु हरएक 
श्रात्मामे शक्ति 'रूपसे विद्यमान है । जिसके ज्ञानावरणार्का पूर्ण क्षय 
हो जाता है| उसीके ही यह प्रकाशमान” हो जाता है-। जब प्का- 
शित-हो जाता है फिर' कभी मिटता: नही 'या/ कम होता नहीं। 
इसी ज्ञानकेः घारीको सर्वेज्ञ कहते है। परमात्माकी' बडाई इसी 
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निर्मेल ज्ञानसे है। इसी हीके कारणमसे किसी वस्तुके जाननेकी 
चिता नहीं होतो है। इसीसे यही ज्ञान सदा निराकुत्र है। 
इसीसे पृर्ण आनन्दके भोगमे सहायी है । ऐसे केवलजञानकी 
प्रंगटता जेनसिद्धातमे प्रतिपादित स्याह्राद नयके द्वारा आत्मा 
और अनात्माको समककर भेदन्ञान प्राप्त करके और फिर लौकिक 
चमत्कारोकी इच्छा या ख्याति, लाभ, पूजा श्रादिकी चाह छोडकर 
अपने शुद्धात्मामे एकाग्रता या स्वानुभव प्राप्त कश्नेसे होती है। 
इसलिये स्वहिंत वाछकको उचित है कि सर्वे रागादि विकल्प 
जालोको त्याग कर एक चित्त हो अपने आत्माका ह्वाद लेकर 
परमानदी होता हुआ तृप्ति पावे । हे 


- इस प्रकार केवलज्ञान ही सर्वज्ञपना है ऐसा कहते हुए गाया 
एक, फिर सर्व पदार्थोको जो नही जानता है वह एकको भो नहीं 
जानता है ऐसा कहते हुए दूसरी, फिर जो एककी नही जानता 
है वह सबको नही जानता है ऐसा कहते हुए तीसरी, फिर 
क्रमसे होनेवाले ज्ञानसे सर्व नहीं होता है ऐसा कहते हुए 
चोथी, तथा एक समयमे सर्वको जाननेसे सर्वज्ञ होता हैं ऐसा 
कहते हुए पाचिमी इस तरह सातवे स्थलमे पाच गाथाए पूर्ण हुई । 


रा वि परिणमदि ण गेण्हदि उप्पज्जदि रोव तेसु अट्टू सु 
जाणण्णवबि ते आदा अबंधगों तेण पण्णत्तो धश्शा। 


नापि परिणमति न गृहणाति उलचते ने तेप्वर्येषु । 
: जानन्नपि तानात्मा अवन्धकस्तेन प्रज्प्त, ॥श्शा 


श्रथ “इस गाथामे आचायने बताया है कि क़ेवलज्ञान 
या शुद्ध ज्ञान यो बीतराग ज्ञान बधका कारण नही है ! वास्तवमे 
जान कभी भी वघका कारण नहो होता है चाहे वह मति श्रृत 
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ज्ञान हो या अश्रवधि, मन पर्ययज्ञान हो या केवलज्ञान हो। 
ज्ञानके साथ जितना मोहनीय कर्मके उदयसे राग, द्वेप या मोहका 
अ्रधिक या कम अश कलुपपन या विकार रहता है वही कार्माण 
वर्गगारूपी पुग्दतोको कर्मवधरूप परिणमावनेको निमित्त कारण- 
रूप हे। शरीरपर आई हुई रज शरीरपर चिकनई होनेसे ही 
जमती है वेसे ही कर्मरज आत्मामे मोहकी चिकनई होनेपर ही 
बघको प्राप्त होती है! 


वाम्तवम केवलज्ञानको रोकनेमे प्रवल कारण मोह ही है। यही 
उपयोगकी चचलता रखता है। इसीके उद्वेगके कारण आत्मामे 
स्थिरतास्प चारित्र नही होता है जिस चारित्रके हुए विना ज्ञाना- 
वरणीयका क्षय नही होता है। जिसके क्षयके बिना केवलज्ञानका 
प्रकाश नही पंदा होता है। श्रात्माका तथा अन्य किसी भी द्रव्यका 
स्वभाव पर द्रव्यरूप परिणमनेका नही है। हरएक द्रव्य अपने ही 
गुणोमे परिशणमन करता है-अ्रपनी ही उत्तर श्रवस्थाकों ग्रहण 
करता है और अपनी ही उत्तर पर्यायको उत्पन्न करता है। सुवर्णसे 
सुवर्णे कूडल बनते है, लोहेसे लोहेके साकल व कुडे बनते है। 
सुबर्णसे लोहेकी और लोहेसे सुबर्णकी वस्तुए नही वन सकती है। 
जव एक सुवर्णकी डलीसे एक मुद्रिका वनी तब सुवर्ण स्वय मुद्रिका 
रूप परिणमा है, सुवर्णने स्वय मुद्रिकाकी पर्यायोको ग्रहण किया 


' है तथा सुवर्ण स्वय मुद्रिकाकी श्रवस्थामे पैदा हुश्ना है । यह रष्टात 


है । यही बात हरुष्टातमे लगाना चाहिये। स्वभावसे श्रात्मा 
दीपकके समान स्वपरका देखने जाननेवाला हैं| यह सदा देखता 


, जानता रहता हूँ श्रर्थात्‌ वद सदा इस ज्ञप्तिक्रियाको करता रहता 


हँ-रागद् प मोह करना उसका स्व्रभाव नही हैं। शुद्ध केवलज्ञान- 


, में भोहनीयकर्मके उदयका कुछ भी सम्बन्ध नहीं है इसीसे वह 
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नित्रिकार है श्रीर वध रहित कहा गया है । जहां इन्द्रिय तथा 
मनद्वारा अल्पन्ञान होता है वहा जितना अश मोहका उदय होता 
हैं उतनी ही ज्ञानमे मलीनता होजाती है, मलीनता होनेका भाव 
यही लेना चाहिये कि आत्मामे एक चारित्र नामका गुण है उसका 
विभाव रुप परिणमन होता है। जब मोहफा उदय नहीं होता है 
तव चारित्र गुणका स्वाभाव पन्णिमत होता है। इस परिणिमनकी 
जातिको दिखलाना विलकुल दुष्फर कार्य है। पुर्दलमे रोई ऐसा 
इष्टात नही मिल सक्ता तो भी आचार्योनि जहां ठहा यहीं 
रष्टात दिया हैं कि जैसे काले नीले, हरे, लाल डाकके निमित्तसे 
स्फटिक मणिकी स्वच्छता भे काला, नीला, हरा व लाल दग रूप 
परिणमन होजाता है बसे मोह कर्मके उदयसे आात्माफा उपयोग 
या चारित्र गुण क्रोधादि भाव परिणत होजाता है। ऐसे परिण- 
भन होते हुए भी जैसे स्फटिक किसी वर्ण तप होते हुए भी 
वह वर्णपना स्फटिकमे जाल कृष्ण श्रादि डाकके निमित्तते झलक 
रहा है स्फटिकका स्वभाव नहीं है, ऐसे ही क्रोव झ्ादि भावपना 
क्रोधादिक कपायके निमित्तसे उपयोगमे ऋलक रहा है छोधादि 
आत्माका स्वभाव नहीं है। परके निमित्तस होनेवाले श्ञाव निमि- 
त्तके दूर होनेपर नही हीते हैं। जवतक मोहके उदयका रिमित्त # 
तवतक बन्द भी है। जहा निमित्त नहीं रहा वहां कर्मका 
वध भी नही होता है इसीसे शुद्ध केवलन्नानीको बच रहित कहा 
गया है। तात्पय्य यह है कि हम अल्पन्ानियों भी सम्यक 
इष्टिके प्रतापसे जगत॒को उनके स्वरूप तथा परिवर्तन न०7 देखते 
रहना चाहिये तथा कर्मोके उदयसे जो दुख सुखरूप प्वम्धा 
अपनी हो श्रथवा दूसरोकी हो उनको भी झाता रुप्टारूप ही 
देख जान लेना चाहिये उनमे प्रपनी समताका नाश ने करना 
चाहिये । जो सम्य्णानो तत््वविचारके प्रस्याससे करमोडे उदममे 
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विपाकविचय धघर्मघ्यान करते हैं, उनके पूरवके उदयमे आए कर्म 
प्रधिक परिमाणमे भड जाते है श्र नवीन कर्म वहुत ही श्रल्प 
वध होते हैं जिसको सम्यग्दप्टियोकी महिमाके कथनमे श्रवध ही 
कहा है । समभाव सदा ग्रुणकारी है। हमे शुद्धोपयोगरूप साम्य- 
भावका सदा ही अनुभव करता चाहिये । यही वधकी निजंरा, 
सवर तथा मोक्षका साधक और केवलज्ञानका उत्पादक है । वास्त- 
वेम ज्ञान ज्ञानहप ही परिणमता है, अपनी ज्ञान परिणमतिको 
ही ग्रहण करता है तथा ज्ञानभावरूप ही पैदा होता है । यह मोहका 
महात्म्य है जिससे हम श्रज्ञानी जानते हुए भी किसीसे रागकर 
उसको अहरणा करते व किसीसे दें पकर उससे घृणा करते व उसे 
त्याग करते हैंँ। ज्ञानमे न ग्रहण है न त्याग हैं। मोह प्रपचके 
त्यागका उपाय आत्मानुभव है यही करतंव्य हैं। इस तरह राग प 
मोह रहित होनेसे केवलज्ञानियोके वध नही होता है ऐसा कथन 
करते हुए ज्ञान प्रपचकी समाप्तिकी मुस्यता करके एक सूत्र द्वारा 
श्राठ्वा स्थल पुर्ण हुआ ।। ५२ ।। 


तस्स रामाई लोगो, देवासुरमझुअरायसंबंधो । 
भत्तो करेदि णिच्चं, उबजुत्तो तं तहा वि श्रहं ॥५२॥। 


तस्व नमस्या लोक देवासुरमगृप्यराजसम्बन्ध । 
भक्त करोति नित्य उपयुक्त ते तथा हि श्रह ॥५२।॥। 


अ्र्थ .-.हम अ्रल्पज्ञानी बब करनेवाले जीवोके लिये वही 


आत्मा आदर्श हो सकता है जो सर्वज्ञ हो और वीतरागताके 


कारण श्रवधक हो उनको अहंन्त वथा सिद्ध कहते है। उनहींमे 
भक्ति व उनकी पूजा न उन्तहीको नमस्कार | जगतमे जो बर्ड २. 
पुरुप है जैस इन्द्र चक्रवर्ती श्रादि वे बडे भावसे व अनेक प्रकार 


उद्यम करके करते रहते है-उनकी साक्षान्‌ पूजा करनेको विदेह 
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क्षेत्रोम स्थित उनके समवधरणमे जाते हैं। तथा अनेक अ्रक्ृत्रिम 
तथा छृतिम चँत्यालयोमे उनके मनोज वीतरायमय विम्बोंकी भक्ति 
करते हैं क्योकि आदर्श स्वभाव विनय तथा प्रेम भक्त पुरपके 
भावकों दोप रहित तथा गुण विक्राशी निर्मल करनेदाला है इसीसे 
श्रीआचाय कृदकृद भगवान कहते है कि में भी ऐसे ही सर्वज्ञ 
भगवानकी वारम्वार भक्ति करके तथा उद्यम करके नमस्कार करता 
हु-क्योकि जैसे गशणशवरादि मुनि, देवेद्र तथा सम्यत्ती चक्रवर्ती 
आदि उस आादण्ण रूप सर्वनभपदक्के अभिलापो है वैसे में भी उस 
पदका अभिलापी हु। इस्ीसे ऐसे ही आदर्ण र्पकों नमन व 
उसका स्मरण करता हू | ऐसा ही हम सर्वे परमसुख चाहनेवालों 
को करना योग्य है। यद्दा आराचार्यने यह भी समझा दिया है कि 
मोक्षार्थीको ऐसे ही देवको देव मानकर पूजना तथा वन्दना चाहिवे। 
राग प सहित तथा अल्पन्नानीकों कभी भी देव मानकर पृजना 
न चाहिये । 
इस तन्ह श्राठ स्थलोके द्वारा वत्तीस गायाओझोसे और उसके 
पीछे एक नमस्कार गाथा ऐसे तेतीस गाधाओसे ज्ञासप्रपंच नामका 
पसिरा अतर अधिकार पूर्ण हुआ । आगे सुखप्रपंच नामके 
अधिकारमे श्रदारह ग्राथाएं है जिसमे पाच स्थल हैं उनमेसे 
अयम | घ्वलम “अस्थि श्रुत्त” इत्यादि श्रधिकार गाया सूत्र एक 
है उसके पीछ ग्रतीद्धिय ज्ञानको मुच्यतासे 'जे पेच्छदो' इत्यादि 
चेत्र एक है। फिर इद्रियजनित ज्ञानकी मुल्यतासे 'जीवो स्वय 
अभुत्तो, इत्यादि गाथाए चार है फिर अमेद नयसे केवलज्ञान ही 
चुख है ऐसा कहते हुए गाथाए ४ है। फिर इद्रिय सुखको कथन 
करते हुए गाथाए भ्राठ हैं। इनमे भी पहले इद्रिय सुखको दुख 
रूप स्थापित करनेके लिये 'मगुआसुरा' इत्यदि गायाएं दो हैं। 
फिर मुक्त श्रात्याके देह न होनेपर भी सुख है इसवातको बतानेके 
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लिये देह सुखका कारण नही है इसे जनाते हुए “पय्या इट््ट 
विसये” इत्यादि सूत्र दो है। फिर इन्द्रियोके विषय भी सुखके 
कारण नही है ऐसा कहते हुए 'तिमिरहरा' इत्यादि गाथाए दो 
हैं फिर सर्वजको नमस्कार कहते हुए 'तेजो दिद्ठि' इत्यादि सूत्र दो 
हैँ ” इस तरह पाच श्रतर अधिका रमे समुदाय पाततिका है ॥२॥ 
भ्रत्यि अमुत्त', सुत्त अदिदियं इंदियं च श्रत्येसु । 
खाणं च तहा सोकखं ज॑ तेसु परं च तं खोेयं ॥५३॥। 


श्रस्त्यमृत॑ मू्ंमतीन्द्रियर्म न्द्रिय चार्थेपू । 
जान च तथा सौख्य यत्तेपु पर च तत्‌ ज्ञेयम्‌ ॥५३॥ 
प्रथं --इस गाथामे आाचार्यने इस प्रकरणका प्रारम्भ 
करते हुए बताया है कि सच्चा अविनाशी तथा स्वाघीन सुख 
'अ्रतीन्द्रिय सुख है जो श्रात्माका ही स्वभाव ' है श्रोर झ्ात्मामे 
आप ही श्रपनी सन्मुखतासे श्रनुभवमे आता है । यही सुख 
- अ्रमृर्तीक है क्योकि अ्रमृर्तीक आत्माका यह स्वभाव है। शुद्ध 
: आत्मामे इस सुखका निरतर विकाश रहता है । जिस तरह केव: 
' नज्ञान अ्रतीन्द्रिय तथा अमूर्तीक होनेसे श्रात्माका स्वभाव श्रात्माकै 
'आधीन है ऐसे ही श्रतीन्द्रिय सुखको जानना चाहिये। जैसे 
कंवलज्ञानकी महिमा पहले कह चुके है वैसे अव अतीन्‍्द्रिय 
' आत्मसुखकी महिमाकों जानना चाहिये वयोकि ये ज्ञान ओर सुख 
दोनो निज आत्माकी सम्पत्ति है। इन पर अपना ही स्वत्व है। 
इनकी प्रगठटताके लिये किसी पर मूर्तीक पुग्दलकी सहायताकी 
आवश्यकता नहीं है इसीसे ये दोनो अ्रमृर्तीक और इद्वियोकी 
आधीनतासे रहित है । इनके विपरीत जो ज्ञान क्षयोपशमिक हैं वह 
इन्द्रियो तथा मनके आ्रालम्बनसे पैदा होता है सी मूर्तीक है क्योकि 
अशुद्ध है-कर्मंसहित श्रात्मामे होता है । कर्म रहित झ्रात्मामे यह 
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क हि कक की ललित लत कर मर पिला तल 
इन्द्रियजन्य ज्ञान नहीं होता है- यह श्रमूर्तीक आत्माका स्वभाव 
नहीं है। कर्मसहित संसारी मृर्तीकसा ऋलकने वाला आत्मा ही 
इन्द्रियजन्य ज्ञानकों रखता है-तैसे ही जो इन्द्रिय जनित सुख हैं 
वह भी मूर्तीक है । क्योंकि वह सुख मोह भावका भोगमात्र है जो 
मोहभाव मूर्तीक मोहनीय कर्मके उदयसे हुआ है इसलिये मूर्तीक है 
तथा अमूर्तीक शुद्ध आत्माका स्वभाव नहों है। बयोंकि यह इच्द्रियज- 
नित ज्ञान और सुख दोनों इन्द्रियोंक वलके आाधीन, बाहरी पदार्थकि 
मिलमेके श्राधीन तथा पुण्य कर्मके उदयके आाधीन हैं इसलिये पराधीन 
हैं विवाशवान है इसी लिये त्यागने योग्य है । ये इन्द्रियजन्य ज्ञान 
आर सुख संसारके वढ़ानवाले है । जवकि अतीन्द्रिय ज्ञान ओर सुर 
मोक्ष स्वरूप हैं, अविनाणी हैं तथा परमर्शांति पैदा करनेवाले है- 
ऐसा जानकर अतींद्रिय सुखकी हो भावना करनी योग्य है । इस 
प्रकार अधिकारकी गाथासे पहला स्थल गया ।२३॥। . 


ब॑ पेच्छदो अमुत्त, समुत्तेसु अदिदियें च पच्छण्ण ॥) 
पकल॑ सर्ग च इदरं, त॑ सारण हवदि पच्चवर्ख ॥२४)४ 


यत्रध्यमाणस्यामृर्त भृतंप्वतीन्द्रियं च प्रच्छन्नमु । 
सकल स्वक॑ च इतरत तदुज्ञानं भवति प्रत्यक्षम्‌ ॥9४॥ 
अर्थ :--इस गाथामें आचायने श्रनन्‍्त अतीन्द्रिय सुखफे लिये' 
मुख्यंवास कारण रूप तथा एक समयमें तिष्टनंवाल प्रत्यक्ष 
केवलज्ञानका वर्णव इसी लिये किया है कि उस स्वाधीन जञानके 
होते हुए किसी जानने योग्य पदार्थके जाननेकी चिता नहीं होती 
है। न वहां किसीको ग्रहण या त्यागका विकल्प होता है। जहां 
चिता तथा विकल्प है वहां निराकुलता नहीं होती है । जहां 
निश्चित व निरविकल्प अ्रबस्था रहती है वहां कोई प्रकार आकुलता 
नहीं होती है। अतीन्द्रिय आनन्दके भोगनेमें इस निराकुलताकी 
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आवश्यक्ता है । यह केवलज्ञान अपने आ्रात्माके तथा पर आत्मा- 
झ्ोके तथा श्रन्य सर्वे द्रव्योकि तीन कानलवर्ती द्रव्य क्षेत्र काल 
भावोको जानता है । जो ज्ञान पाच इन्द्रिय तथा मनके द्वारा होना 
असभव है वह सर्व ज्ञान केवलज्नानीको प्रत्यक्ष होता है वह मूर्त 
और अमृत सर्वे द्रव्योको जानता है तथा इन्द्रियोके श्रगोचर पुग्दलके 
परमाण तथा उनके अविभाग प्रतिच्छेद आरादिकों तथा द्रव्यादि 
चतुप्टयम तो अति गुप्त पदार्थोको भी प्रत्यक्ष जानता है। द्रव्यमे 
तो कालाण आदि गुप्त है, क्षेत्रम अलोकाकाशके प्रदेश, कालमे 
अ्रतीत, भविष्य व वर्तमात समयकी पर्याये भावमे अभ्रविभाग 
प्रतिच्छेद सपी पट प्रकार हानिवृद्धि तप सूधम परिणमन प्रच्छन्न 
हैं। केवलजानीको ये सव जेय पदार्थ हाथमे रक्खे हुए स्फटिककी 
तरह साफ २ दिखते है और विना किसी क्रमसे एक काल दिखते 
है जैसा स्वामी समंतभद्वने अपने स्वयमभु स्तोत्रमे कहा है -- 


बहि रंतरप्युभयथा च करणमविधातिनाथंकृत्‌ । 
नाथ युगपदाखिलं च सदा, त्वमिदं तलामलकव द्विवेदिय ॥ १२८॥। 


भाव यह है कि है नेमिनाथ भगवान आप एक ही समयमे 
सम्पूर्ण इस जगतको सदा ही इस तरह जानते रहते हो जिस तरह 
हाथकी हथेली पर रक्खा हुआ स्फटिक स्पष्ट २ भीतर वाहरसे 
जाना जाता है-यह महिमा आपके ज्ञानकी इसी लिये हैं कि आपका 
जान श्र्तीन्द्रिय हैं, उसके लिये इन्द्रिय तथा मन दोनो अलग २ या 
मिल करऊ भी कुछ कार्दकारी नहीं है और न वे होकरके भी 
नानमे कुछ विष्न करते है । केवलज्ञानीका उपयोग इन्द्रिय तथा 
अन द्वारा काम नही करता हैं। श्रात्मस्थ ही रहता है! ऐसे 
अतीन्द्रिय ज्ञानी परमात्माको ही निराकुल श्रानद सभव हूँ ऐसा 
जान इस शुद्ध स्वाभाविक ज्ञानको उपादेय रूप मानके इसकी 
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प्राप्तिकं कारण शुद्धोपयोगरूप साम्यभावका हमको निरतर 
अभ्यास करना चाहिये । यही तात्पर्य हैं ॥५४।। 


' जीवो सर अमुत्तो मुत्तिगदों तेरा मुत्तिणा मुत्त । 
श्रोगिण्हित्ता जोग्ग॑ जारदि वा तं॑ ण जाखादि ॥५५॥ 


जीव स्वयममूर्तों मृतिनतस्तेन मृतन मुर्तेमृ । 
अवगह्य योग्य जानांति वा तन्न जानाति ॥५५॥ 

झ्र्थ :--यहा इस गाथामे आचायेने इन्द्रिय तथा मनके 
सम्वन्धसे होनेवाले सर्वही क्षयोपशमरूप ज्ञानकों त्यागने योग्य 
वताया है क्योकि यह क्षयोपशम ज्ञान असमर्थ है तथा दु ख 4 
अआकुलताका कारण है। आआत्माका स्वभाव शअ्रमूर्तीक है तथा 
स्वाभाविक व अ्रतीन््रिय ज्ञान और सुखका भडार है। जिससे 
आत्मा सर्व व पूर्ण निन्‍्दी सदा रहता है। ऐसा स्वभाव होनेपः 
भी अ्रनादि कालसे इस स्वभाव पर कर्मोका आवरण पडा हुप्न 
है। जिससे भ्रात्माका एक एक प्रदेश अ्रनत कर्म वर्गेणाश्रोरे 
श्राच्छादित है इस कारण भूतिमानसा हो रहा है। और उर्न्ई 
कमकि उदयके कारण यह मूर्तीक शरीरकों घारण करता है ग्रौ 
उसमे अपने २ नाम कर्मके उदयके अनुसार कम व अधिक इन्द्रि 
तथा नो इच्द्रियोक्रो बनाता है और उनके द्वारा ज्ञानावरणीः 
कमके क्षयोपणमके अनुसार क्रम पूर्वक कुछ स्थूल मूर्तीक द्रव्योक 
जानता है। बहुतसे मूर्तीक द्रव्य जो सूक्ष्म य दरवर्ती हैं उनक 
चान नही होता है प्रथवा किसी भी मूर्तीक द्रव्यको किसी समः 
नहीं जान सक्ता है। जैसे निद्रा व मूछित अवस्थामे तथा चर 
अक्राशकी सहायता विना नही जान सक्ती। अन्य चार इस्दिः 
विना पदार्थोकों स्पर्श किये नहीं जान सक्ती। मन बहुत थोः 
पदार्थोको सोच सक्ता है। क्योकि इस नानमे बहुत थोड़ा विष 
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या  शजल समेत ली किक बल लक किस मल प जन पल 
मालूम होता है इस कारण विशेष जाननेकी आकुलता रहती है, 
तथा एक दर्फ जान करके भी कालान्तर भूल जाता है। और जान 
करके भी उनमे राग हूं प कर लेता है । जाने हुए पदार्थसे मिलना 
व उसको भोगना चाहता है-उनके वियोगसे कप्ट पाता है । 
पदार्थंका नाश होजाने पर शौर भी दुखी होजाता है। इसलिये 
यह इन्द्रियज्ञान अल्प होकर भी आकुलताका ही कारण है-जहातक 
पूर्ण जान न हो वहा तक पूर्ण निराकुलता नही हो सक्ती है । बडे२ 
देवगण पाचो इन्द्रियोके द्वारा एक साथ जाननेकी इच्छा रखते हुए 
भी क्रससे एक २ इन्द्रियके द्वारा जाननेसे आकुलित रहते हैं। 
प्रयोजन यह है कि इन्द्रियज्ञानके आश्रयसे जो इन्द्रियसुख होता है 
वह भी छूट जाता है श्रोर अ्रधिक तृष्णाकों वढाकर खेद पैदा 
करता है । 

ग्रद्यिपि मति भर श्रुतज्ञान मूर्त व अ्रमु्ते पदार्थोकों आग- 
मादिके आश्रयसे जानते हैं परन्तु उनके वहत ही कम विपयको व 
बहुत ही कम पर्यायोको जानते हैं। श्रवधि तथा मन पर्ययज्ञान भी 
क्षयोपशम ज्ञान हैं, अमूर्तीक शुद्ध ज्ञान नही है । ये दोनो भी मूर्तीक 
पदार्थेके ही कुछ भागको मर्यादा लिये हुए जानते है श्रधिक न 
जान सकनेकी अ्रसमर्थता इनमे भी रहती है | इत्यादि कारणोसे 
उपादेय रूप तो एक निज स्वाभाविक केवलज्ञान ही है। इसी लिये 
इस स्वभावकी प्रगटताका भाव चित्तमे रखकर निरन्तर स्वानुभव 
का भनेन करना चाहिये ॥| ५५ ॥। 


फासो रसो य गंधो, वण्णो सद्दो य पोग्गला होंति । 
भ्रक्वारंं ते श्रवत्वा जुगरवं ते णोंव गेण्हुंति ॥५६॥ 


स्पशों रसश्च गग्धों वर्ण शब्दश्च पुद्गला भवन्ति । 
श्रक्षाणा तान्यक्षारिथ , युगपत्तान्नेव ग्ृहणन्ति ॥५६॥ 
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श्र्थ --यहापर श्राचार्यने उन्द्रियवनित आनकी निर्वलताकों 
प्रगट किया है और दिखलाया है कि इस वर्मबंध सहित ससारी 
आत्माकी ज्ञानशक्तिके ऊपर ऐसा झावरगणा पटा हम्ा है जिसके 
कारणमे इसको क्षयोपशम इतना कम है कि पाचयो हन्द्रियोश एक 
शरीरम रहते हुए भी यह क्षयोपणशमिद्र ज्ञान अपने उपयोगसे 
एक समयमे एवं ही उन्द्रिवें द्वारा काम कर सक्ता हूं | जब 
स्पर्णसे छूकर जानता है तब स्वादने झ्रादिका वाम नहीं कर चृक्ता, 
जब स्वाद लेता हैं तव अन्य स्पर्यादि नहीं गर सक्ताह। 
उपयोगकी चचलता और पलटन इतनी जल्दी होती है कि हमको 
पता नहीं चलता है कि इनका वाम भिन्न २? समयमे होता है । 
हमको कभी कभी यह नअ्रम होजाता है कि हमारी कई इन्द्रियें एट 
साथ काम कर रही है। जैसे काककी दो आखे होनेपर भी पृत्तली 
एक है वह इतनी जल्दी पलटती है कि हमको उसको दो पुतलियों 
का भ्रम हो जाता है। उपयोग पाच इन्द्रिय और नो इन्द्रिय मन 
इन छ. सहायकाके द्वारा एक साथ वाम नहीं वर सक्ता, जब मनसे 
विचारता है तब इन्द्रियोसे ग्रहरा बन्द हो जाता है। यद्यपि यह 
भिन्न २ समयमे अपने २ विपयको ग्रहणा करती है तथापि यह 
सामनेके कुछ स्थूल विपयको जान सक्ती हैं न यह सूक्ष्मको 
जान हकीकत ओर न दूरवर्ती पदार्थोका जान सक्तों हैं। इन 
न्याका विपय वहुत ही अल्प है जब कि केवलज्ञानका विषय 
एक साथ सम्पूर्ण नेय पदार्थोकों भिन्न २ हरप्रकारते जान लेनेका 
हैं। इन इच्दियोसे जाना हुआ विपय बहुत कालतक घार- 
णामे रहता नही, भुला दिया जाता है । जबकि कैवलज्ञान सदा 
काल सर्वे ज्ेयाकी जानता रहता है। इन्द्रियोके द्वारा प्राप्त शान 
अपूर्ण, क्रमवर्ती तथा विस्मरणरूप होनेसे न जानी हुई बातको 
जाननेकी भ्राकुलता का कारण है। जिसको अल्य ज्ञान होता है 
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वह अ्रधिक जानना चाहता है। अधिक ज्ञान न मिलनेके कारण 
जबतक वह न हो तबतक वह व्यक्ति चिता व दु ख किया करता 
है। जबकि केवलज्ञान सम्पूर्ण व अ्रक्रम ज्ञान होनेसे पूणापने 
निराकुल है। इन्द्रिवजनित ज्ञानमे मोहका उदय होनेसे किसी 
वस्तुसे राग व किसीसे हंप हो जाता है। । अ्रतीद्रिय केवलज्ञान 
सर्वथा निर्मोह है इससे रागद्ट प नही होता-केवलज्ञानी समताभा- 
वे भीगा रहता हैं। इन्द्रियजनित ज्ञानके साथ रागहे प होनेसे 
कर्मका वन्ध होता हैं। जबकि केचलजञानमे वीतरागता होनेसे वध 
भी नहीं होता। इस तरह इन्द्रियजनित ज्ञानको निर्वल, तुच्छ 
व पराधीन जानकर छोड़ना चाहिये और केवलज्ञानको ग्रहण 
योग्य मानके उसकी भ्रगटताके लिये आ्रात्मानुभवरूप आत्मज्नानकों 
सदा ही भावना चाहिये ॥५६।। 

' प्रदच्व॑ ते श्रकक्‍्ता, राव सहावों त्तिश्रप्पणो भणिदा । 
उबलदं तेंहि कहं पद्चधरख अप्पणो होदि ॥ ५७ ॥ 
परद्रव्य तान्यक्षाणि नेच स्वभावा इत्यात्मनो भणखितानि। 

उपलब्ध ते कथ प्रत्यक्षमात्मनों भवति ॥ ५७॥ 
श्रर्थ :--इस गायामे आचायने इन्द्रियजनित ज्ञानकी 
अ्रसमर्थताको श्रौर ,भी स्पष्ट किया हैं कि इन्द्रियजनित ज्ञान 
" आत्माका स्वाभाविक ज्ञान नहीं है श्रर्थात्‌ जो जो पदार्थ इन्द्रियोके 
' तथा मनके द्वारा जाने जाते हैं वे सब परोक्ष है अर्थात्‌ आत्माके 
' साक्षात्‌ स्वभाविक ज्ञानकें, विपय उस इद्रिय ज्ञानके समय न 
होनेसे वे पदार्थ श्रात्माकों प्रत्यक्ष रूपसे भलके ऐसा नही कहा 
जासक्ता 4 जिन पदार्थोको आत्मा दूसरेके आालम्वन विना अपने 


 वभावसे जाने वे ही पदार्थ आत्माके प्रत्यक्ष है ऐसा कहा जासक्ता 
है इसीलिये आत्माके स्वाभाविक केवलज्ञानको वास्तविक प्रत्यक्ष 





श्श्८ | शओ्रीप्रचचनसार मायाटीका । 





ज्ञान कहते हैं । और जो ज्ञान इन्द्रियों और मनके द्वारा होता है 
उसको परोक्ष ज्ञान कहते है। यहा हेतु बताया है कि ये इच्द्रियें 
आत्माका स्वभाव नही है क्योकि शुद्ध श्रात्मामे जो अपने स्वा- 
भाविक अवस्थामे है इन्द्रियोका विलकुल भी अ्रस्तित्व नही हैं न 
द्रव्य इन्द्रिये हैं न भाव इन्द्रियें है इसलिये इनकी उत्पत्तिका कारण 
आत्मासे भिन्न पुग्दल द्रव्य है। पुरदल वर्गणासे इन्द्रियोके व मनके 
आकार शरीरमें बनते हैं तथा जो आत्माके प्रदेश इन्द्रियोके 
आकार परिणमते है वे भी जुद्ध नही हैं, कर्मोके श्रावरणने मलीन 
हो रहे हैं तथा मतिनानावरणीय कर्मके क्षयोपशमसे जो भाव 
इन्द्रिय ज्ञान प्रगट है उसमे भी केवलज्ञानावरणोयका उदय है 
इसलिये वह बान शुद्ध स्व्रभाव नहीं है किन्तु अशुद्ध विभाव रूप 
है। इसलिये वह भी निश्चयने पौरदलिक है । पराधीन इद्विय जानते 
जाना हुआ विपय भी वहुत स्थूल व बहुत अल्प होता है तथा 
क्रमवर्ती होता है । ऐसा श्रात्माका स्वाभाविक ज्ञान नही है इसलिये 


इद्रिय और मनसे पंदा होनेवाले ज्ञानको अपने निज आात्माका गुड़ 
स्वभाव न सानकर उस ज्ञानको त्यागने योग्य जानकर और प्रत्यक्ष 


शुद्ध स्वाभाविक केवलज्ञानको उपादेय रूप जानकर उसकी प्रगट- 
ताके लिये स्वसवेदन ज्ञान रूप स्वात्मानुभव अर्थात्‌ शुद्धोपयोगमई 
पाम्यभावका अभ्यास करना चाहिये। शुद्ध निश्चय नयके द्वारा 
भदजान पूर्वक अपने शुद्ध स्वभावको पुण्दलादि द्रव्योसे भिन्न जानकर 
उसीमेसे श्रृद्धा रूप रुचि ठानकर उसीके स्वाद लेनेमे उपयोग रूप 
परिणतिको रमाना चाहिये यह स्वानुभव आरात्माके कर्मेमलकी 


काटनेवाला है तथा आत्मानदको प्रगटानैवाला है और यही केवल- 
ज्ञानी होनेका मार्ग है ॥॥ ५७ ॥| 


ज॑ परदो विण्णारंं तं तु परोक्‍्ख ति मखिदमददठेसु । 
जदि केवलेश णादं हवदि हि जीवेणश पच्चक्ख ॥४८॥ 


खी-ज+ >.. 


व बी 
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यत्परतो विज्ञान तत्त परोक्षमिति भणितमर्थेपु । 
यदि केवलेन ज्ञात भवति हि जवेन प्रत्यक्षम्‌ ॥५५॥ 


भ्र्थ ->इस गाथाम भी भगवान कृदक॒दाचार्यने इन्द्रिय 
जानकी निर्वेलता दिखाई हैँ और यह वताया हूँ कि इन्द्रियनान 
परोक्ष हैं इसलिये पराधीन हैँ जब कि केवलज्ञान विलकुल 
_ ज्त्यक्ष है श्रौर स्वाघीन हैं श्रात्माका स्वभाव केवलन्ञानके 
 प्रकाणमे जब अन्य किसी श्रंतरग व वहिरग निम्मित्त कारणकी ज- 
रूरत नही हे तव इद्वियज्ञानमे बहुतसे अतरग वहिरग कारणोकी 
आवश्यक्ता है। अतरग कारणोमे प्रथम तो ज्ञानावरणीय कमेका 
, क्षयोपणस इतना चाहिये कि जितनी इन्द्रियोकी रचना शरीरमे 
. वनी हुई हैं उन इद्रियोके द्वारा जाननेका काम किया जासके । दूसरे 
'जिस इद्रिय या मनसे जानना हैं उस ओर आ्ात्मा्के उपयोगकी 
परिणति जानी चाहिये । यदि उपयोग मूछित हैँ या किसी एक 
वस्तुमे लवलीन हूँ तो दूसरी इद्रियों द्वारा जाननेका काम नही 
, करसक्ता । एक मनुष्य किसी वस्तुकी देखनेमे उपयुक्त होता हुआ 
कर्ण इद्रिय द्वारा सुननेका काम उस समयतक नहीं करसक्ता 
जवतक उपयोग चक्षु इद्रियसे हटकर कर्ण इद्रियकी तरफ तन 
श्रावे | तीसरे बहुतसे विपयोक जाननेमे पूर्वका स्मरण या सस्कार 
भी आवश्यक होता हैं। यदि कभी देखी, सुनी व अनुभव की 
हुई वस्तु न हो तो हम इद्रियोसे ग्रहशा करते हुए भी उसका 
नाम तथा गुणा नही समभ सकेंगे । इसी तरह बहुतसे बहिरड्भ 
कारण चाहिये जंसे इन्द्रियोका श्रस्वस्थ व निद्रित व मृछित न 
होना, पदार्थोका सम्बन्ध, प्रकाशका होना श्रादि इत्यादि श्रनेक 
कारणोका समूह मिलनेपर ही इर्धियजनित ज्ञान होता है। इसी 
तरह शास्त्रज्ञान भी पराधीन है। श्रुतज्ञानावरणीय कमंका क्षयोप- 
आम तथा उपयोगका सन्मुख होना श्रतरग कारण, और शास्त्र, 
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स्थान, प्रकाश, भश्रध्यापक ग्रादि बहिरय कारण चाहिये। यद्यपि 
श्रवधि मन पर्यय ज्ञान साक्षात्‌ इन्द्रिय तथा मन द्वारा नहीं होते हैं 
तथापि ये भी स्वाभाविक ज्ञान नही है। इनमें भी कुछ पराघीन, 
ताए है । जिनका जितना अवधि ज्ञानावरणीय तथा मन पर्यय 
ज्ञानावरणीयका क्षयोपशम होता है उतना ज्ञान तव होता है जब 
उपयोग किसी विशेष पदार्थकी तरफ इन दोनो ज्ञानोकी शक्तिसे 
सन्‍्मुख होता है । ह 

सब तरह स्वाधीन आत्माका स्वाभाविक एक ज्ञान केवल-' 
ज्ञान है। इसलिये यही उपादेय है, और इसी ज्ञानकी आई 
लिये हमको शुद्धोपयोगरूप साम्यभावका निरततर अध्याप्त करता 
चाहिये यही इस भुमुक्षु आत्माको परमानदका देनेवाला है। 

इसतरह त्यागने योग्य इन्द्रियजनित ज्ञानके कथनकी मुद्यततां 
करके चार गाथाश्रोसे तीसरा स्थल पूर्ण हुआ ।।५८॥। 

जाद॑ सर्य ससंत्त, णाणमणंतत्थचित्थिड विमल॑। 

रहिदं तु ओग्गहार्दिहि, सुहं ति एगंतियं भणिदं ॥५६ 

जात स्वयं समस्त ज्ञानमनन्ताथंविस्तृत विमलम्‌ । 
रहित त्ववग्रहादिभि. सुखमिति ऐकान्तिक भरितम्‌ ॥५६॥ 

अर्थ :--इस गाथामे श्राचार्यने बताया है कि जहां निमेत्र 
शुद्ध अत्यक्षज्ञान प्रगट हो जाता है वही नित्य विना किसी अन्तरके' 
अपने ही शुद्ध आत्माका साक्षात्‌ श्रवलोकन होता है। वैसा दर्शन 
तथा ज्ञान इस आत्माका उस समय तंक अपने आपको नही होता 
है जब तक केवल दर्शनावरणीय तथा केवल ज्ञानावरणीयका उदय 
रहता है। केवलेज्ञान होनेके: पहले परोक्ष भाव. श्रतज्ञान रूप 
स्वसवेदन ज्ञान होता है इस कारण केवलज्ञानीके जैसा साक्षात्‌. 
अनुभव नही होता है।,जब केवलज्ञानके प्रगट होनेसे आात्माका 
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गनक्षातकार हो जाता है तव बह आत्मा अपने सब गुणोका विलास 
फरता है-उन गुणोमे सुखगुण प्रधान है-ज्ानके साथ- साथ ही 
प्रतीद्रिय स्वाभाविक शुद्ध सुखका भ्रनुभव होता है। इस कारण यहा 
भेद नयसे ज्ञानको ही सुख कहा है । जहा अज्ञानके कारण खेद व 
चता व किचित्‌ भी अणुद्धता होती है वहा निराकुलता नही पैदा 
गती है। केवलन्ान ऐसा उच्चतम व उत्कृष्ट ज्ञान है कि इसके 
काणमे आकुलताका श्रण भी नहीं हो सक्ता है, क्योकि एक तो 
ह पराधीन नही है अपनेसे ही प्रगट हुआ है | दूसरे यह पूर्ण है 
वाकि सर्व ज्ञानावरणका क्षय हो गया है । तीसरे यह सर्व भेयोको 
के समयसे जाननेवाला है, अव कोई भी जानने योग्य पर्याय 
गानसे वाहर नही रहजाती है। चौथे यह जुद्ग है-स्पष्टपने ऋलक- 
वाला है। पाचवे यह क्रमसे न जानकर सर्वको एक समयमे एक 
तय जानता है। ज्ञान सय्येके प्रकाशमे कोई भी श्रश श्रज्ञानका नही 
'हसक्ता है। इस कारण मात्र ज्ञान ही स्वय निराकुल है, खेद 
(हित है, वाघा रहित है, श्रौर यहा तो ज्ञानग्रुणसे भिन्न एक 
गख्व गुरा सा आर भी कललोल कर रहा हैं। इसलिये श्रभेद नयसे 
वातकों सुख कहा हैं क्योकि जिन श्रात्मप्रदेशोमे ज्ञान हैँ वही 
स्तर गुण है। आत्मा श्रखड़ एक हैं। वही भेदनयसे ज्ञानमय, 
पस्रमय, वीय्यंमय, चरित्रमय झांदि श्रभेक रूप हैं। प्रयोजन यह 
ई कि शुद्ध अती ै्द्रिय सखका लाभ केवलज्ञानके होनेपर नियमसे 
रीता हैं ऐसा जानकर इस ज्ञानकी प्रगटताके लिये शुद्ध श्रात्माका 
प्रनुभव परोक्ष ज्ञानके द्वारा भी सदा करने योग्य है क्थोकि यही 
प्वानुभवरूपी श्रग्नि ही कर्मोके श्रांवरणकों दुग्ध करती हैं ॥५६॥ 


ज॑ केवल ति णारां, त॑ सोकक्‍्ख॑ परिणमं च सो चेव । 
चेदो तस्स ण भणिदो, जम्हा घादी खयं जादा ॥६०॥॥ 





यत्केवलमिति ज्ञाव तत्सौव्य परिणमश्च स॒ चेव । 
खेदस्तस्य न भणितों यस्मात्‌ घातीनि क्षय जातानि ॥६०॥ 


श्र्थ :--इस गाथामे आचार्यने अतीन्द्रिय सुखके साथ 
अविनाभावी केवलज्ञानको सर्व तरहसे निराकुल या खेद रहित 
बताया है। और यह सिद्ध किया है कि केवलज्ञानकी अवस्थामें 
खेद किसी भी तरह नही हो सक्ता है। खेदके कारण चार ही 
हो सक्त है। जब किसीको देखनेकी वहुत इच्छा है और सवको 
एक साथ देख न सके क्रम क्रमसे थोडा देखे तब खेद होता है 
सो यहा दर्शनावरणीय कर्मका नाश होंगया इसलिये आत्माके 
स्वाभाविक दशेन ग्रुणके विकाशमे कोई वाधक कारण नही रहा 
जिससे आराकुलता या खेद हो | दूसरे जव किसीको जाननेको वहृत 
इच्छा है और सबको एक साथ जान न सके क्रमक्रमसे थोडा २ 
जाने तब खेद होता है सो यहा ज्ञानावरणीय कर्मका सर्वथा 
क्षय हो गया इसलिये आरात्माके स्वाभाविक ज्ञान गुण॒के विकाशर्म 
वाघक कोई कारण नही रहा जिससे झ्राकुलता या खेद हो । तीसरे 
जब किसीमे बहुत कार्य्य करनेको चाह हो परन्तु वीय्येंकी कमीसे 
कर न सके तब खेद होता है। सो यहा भ्रतराय कर्मका सर्वथा 
नाश हो गया इससे आ्ात्माके स्वाभाविक अनतवीय्यंके विकाशमे 
कोई कोई बाधक कारण नही रहा जिससे खेद हो । चौथे जब 
किसीको <गे उन इच्छाए लाना प्रकारकी हो तथा किसीमे राग व 
किसीमे द्व प हो तब आकुलता या खेद होसक्ता है सो यहा सर्व 
मोहनीय कर्मका नाश होगया है इससे कोई प्रकार क्रोध, मान, 
माया, लोभ, हास्य, रति, अ्रति, शोक, भय, जुगुप्ता, स्त्रीवेद, 
पुवेद, नपु कलुषित भाव नही होता है, न कोई इच्छा 
पैदा होती है। इसतरह चार घातिया कर्मोका उदय आत्मामे खेद 
पंदा करसक्ता है सो केवलज्ञानी भगवानके चारों; घातिया क्षय 
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होगए इसलिये उनको कोई तरहका खेद नहीं होसक्ता, वे पूर्ण 
निराकुल है । केवलज्ञानं भी कोई अन्य स्वभाव नही है 
ग्त्माका स्वाभाविक परिणमन है इससे वह सुखरूप ही है। 
इसतरह यह ॒ सिद्ध करदिया गया कि केवलज्ञानीको श्ननत पदा- 
थेको जानते हुए भी कोई खेद या श्रम नही होता है। ऐसी 
महिमा केवलज्नानकी जानकार उसीको प्राप्तिका यत्न करनेके लिये 
सम्यभावका आ्रालम्वन करना चाहिये ॥| ६० ॥ 
णाणं अत्यंतगदं, लोगालोगेसु वित्थडा विट्ठी । 
णटुमरिहु सब्वं, इट्ट पुणा जं तु तं॑ लद्धं ॥ ६१ ॥ 
ज्ञानमर्थीतगत लोकालोकेषु विस्तृता दृष्टि । 
नष्टमनिप्ट सर्वभिष्ट पुनर्यत्त, तल्लब्धम्‌ ॥ ६१ ॥॥ 
भ्र्थ .--इस गाथाम आचाय॑े केवलज्ञानके सुख स्वरूपपना 
किस श्रपेक्षासे है इसकों स्पप्ट करते हैँ श्रौर यह वात दिखलाते 
हैं कि ससारमे दुखके कारण श्रज्ञान ओर कपायजनित 
भ्राकुलता है। सो ये दोनो ही बातें केवलज्ञानीके नही होती हैं । 
भ्रावरणोके नाश होनेसे केवलज्ञान श्रोर केवलदर्शन पूर्णपने प्रगट 
होजाते है जिनके द्वारा सर्वे लोक और श्रलोक प्रत्यक्ष देखा तथा 
जाना जाता है । इसलिये कोई तरहका अज्ञान नही रहता है-तथा 
अज्ञानके सिवाय श्र जो कुछ श्रनिप्ट था सो भी केवलज्ञानीके 
नही रहा है ॥ रागद्व पादि कपाय परिणामोमे विकार पैदा करके 
ग्राकुलित करते हैं तथा निर्वंलता होनेसे खेद होता है सो मोहनीय 
कर्म श्रौर अ्तराय कर्मोके स्वेथा श्रभाव होजानेसे न कोई प्रकारका 
रागद्रप न निबलता जनित खेदभाव ही रहजाता है। श्रात्माके 
स्वभावके घातक सव विकार हट गए तथा स्वभावको प्रफुल्लित 
करनेवाले श्रनत ज्ञान, दर्शन, सुख, वीर्यादि ग्रुण प्रगट होगए । 
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भ्र्थात्‌ अनिप्ट सव चला गया तथा इष्ट सब प्राप्त होगया । केवल- 
ज्ञानके प्रगट होते ही आात्माका यर्थार्थ स्वभाव जो आत्माकोी परम 
हितकारी है सो प्रगट होजाता है। केवलज्नानके साथ हो पर्ण 
निराकुलता रहती है। इस लिये केवलजानको सुखत्वकृप कहा 
गया है। यद्यपि सुख नामका गुण झआात्माका विशेष स्रुण है भ्रौर 
वह ज्ञानसे भिन्न है तथापि यहा शुद्ज्ञान शरीर अ्रतीद्रिय निर्मल 
सुखके वोध या अनु भवका अधिनाभाव सम्बन्ध है इसलिये ज्ञानको 
ही अभेद नयसे सुख कहा है। प्रयोजन यह है कि बिना केवली- 
ज्ञानकी प्रगठताके ग्रतोद्धिय अ्रनन्त सुख नहों प्रगट हो चक्ता हैं। 
इस लिग्रे जिस तरह बने इस स्वाभाविक केवलज्ञानकी प्रगटताके 
लिये हमको स्वानुभवका अ्रश्यास करना चाहिये ।। ६१ ॥ 


खत हि सहृहंति सोकवं, सुहेमु परमंति विगदधादीरं । 
सुशिक॒ण ते श्रभव्वा सव्ता वा त॑ पडिच्छेति ॥३२॥ 

न हि श्रदघति सोन्य सुमेमु परममिति विगतधातिनाम्‌ । 

श्रत्वा ते अ्रभव्या भव्या वा तत्मतीच्छतति ॥ ६२ ॥ 

प्र्थ --इस गाथामे आ्राचार्यन यह वात दिखलाई है कि 
सच्चा अतीन्द्रिय झ्रात्मीक आनन्द भ्रवश्य चार घातिया रहित 
केवलज्ञानियोके प्रगट होजाता है इसमें कोई सनन्‍्देह न करना 
चाहिये क्योकि सुख आत्माका स्वभाव है। ज्ञानावरणीयादि चारो 
ही कर्म उस शुद्ध अनत सुखके वाघक थे, उनका जब नाभ 
होगया तब उस श्रात्मीक आनन्‍्दकी प्रगटतामे कौन रोकनेवाला 
होसक्ता है ? कोई भी नहीं। केवलज्ञानी प्रहत तथा सिद्धोंे 
ऐसा ही श्रात्मीक श्रानन्‍्द है इस वातका श्रद्धान अभव्योको कभी 
नहीं पेदा हो सक्ता है। क्योकि जिनके कर्मोंके अंनादि वधनके 
कारण ऐसी कोई श्रमिट मलीनता होगई है जिंससे वे कभी भी 
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शुद्ध भावको पाकर सिद्ध नही होंगे उनके सम्यग्दर्शन ही होना 
अशक्य है। बिना मिथ्यात्वकी कालिमाके हंटे हुए उस शुद्ध 
सुखकी जातिका श्राद्धन कोई नही कर सक्ता है। भव्योमे भी 
जिनके ससार निकट है उनहीके सम्यक्तभाव प्रगट होता है। 
सम्यक्त भावके होते ही भव्य जीवके स्वात्मानुभव अर्थात्‌ अपने 
ग्रात्माका स्वाद आने लगता है । इस स्वादमे ही उसी सच्चे 
सुखका स्वाद आता है जो आत्माका स्वभाव है। इस चौथे 
झविरत सम्यर्सप्टीके भीतर भी उसी जातिके सुखका स्वाद आता 
है जो युख श्ररहूंत तथा सिद्धोंके प्रगट है, यद्यपि नीचे गुणस्था- 
नवाल जीवके अनुभवमे उतना निर्मल श्रानन्‍्द नही प्रगट होता 
जितना श्री अरहत व सिद्ध परमात्माकों होता है क्योंकि घातिया 
कमका अभाव नहीं भया है। तो भी जो कुछ अनुभवमे होता 
है वह भावश्रुत ज्ञानके द्वारा आत्मीक सुखका ही स्वाद है | इसी 
कारण सम्यर्वप्टी जीवोको पक्का निश्चय होजाता है कि जेसा 
आत्मीक सुख हमारे अनुभवमे भरा रहा है इसी जातिका श्ननन्त 
अविनाशी श्र शुद्ध सुख घातिया कमंसि शून्य अरहत तथा 
सिद्धोके होता है। यह आत्मीक सुख सब सुखोंसे श्रेप्ठ इसी 
कारणसे है कि यह निज स्वभावसे पेदा हुआ है । इसमे किसी 
तरहकी पराधीनता नही है । इस सूखके भोगसे आ्रात्मा पुष्ट होता 
है तथा श्रपूर्व शातिका लाभ होता है और पूृर्वेवद्ध कर्मोंकी 
निजरा होती है नवीन कर्मोका सवर होता है। इस सुखका 
अनुभव मोक्ष या स्वाघीनताका वीज हैं। इसी कारण यह सुख 
सबसे बढ़कर हैं । इस सुखके मुकावलेमे विषयभोग तथा 
कपायोके द्वारा उत्पन्न हुआ जो इन्द्रिसुख तथा मानसिक 
सुख सो बहुत ही निर्बेल, पराधीन तथा श्रशातिका कारक, 
तृष्णावद्धंक भर कर्मवंधका बीज है । इन्द्रियजनित सुख 
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इन्द्रियोकी पुप्ठता तथा इप्ट-ब्राहरी पदायकि सयोगके आवीन है, 
आत्मवलको घटाता हैं, भ्राकुलना व्‌ तृप्णाको बुढ़ा देता है तथा 
तीत्र रागभाव होनेसे पायकर्मका वल्व करता है । डन्द्रियमोगकि 
सिवाय जो सुख मनक्रो_ कपायजनित .तृप्तिसे होता है वह जी 
इसी तरहका है जैसे किसी प्रर- ऋछोषके कारण द्वेप था यहसुना 
कि उसका अनिप्ठ हो गया वा स्तुय उसका अनिष्ट , किया या 
करा दिया तव जो मनमे खुशी ,होती है वह मानसिक कपायज- 
नित नुख है। इसी तरह मान कफ्रयवण क्रिस्तोका . भ्रपम्रान करके 
कराके व हुआ सुनके मायाक्रपायके वश किसीको .स्वय ठगके, जे 
उसको प्रपचमे .फप्माके व वहू ठ्या गया ऐसा सुनके तथा: लोग 
कपायवण उसे कुछ प्राप्त करके, किसीको प्राप्त कराके व किसीको 
कुछ घनादि मिला ऐसम्य सुनके -जो कुछ मतमें खुशी होती है 
वह मानसिक कंपायजनित लुख है-बह इन्द्रिय व मनमे उत्पन्न 








सर्वे चुख त्यागते योग्य है-एक अतींद्रिय आलन्‍्द ही. ग्रहण " 


करने योग्य है-वह. भी नीचे ग्रुणस्थानके: अनुभवके योग्य नहीं 
द्विन्तु वह जो घातिया कमोंक्े नाजसे प्रमात्माके- उदय, होजाती 
है-यही सुख सबसे , उत्तम है.।_ ऐसा युख न ग्रहस्थ -सम्यग्दष्टि- 
योके हैं न परिग्रह त्याग्री साधुओके है. यद्यपि-ज़ाति समान हैं 
परन्तु उज्यलता व स्पप्टता तथा. वलमे अतर हैं |. ज्यों २ कपाय 
घटता हूँ उज्वबता वढतों ,है, ज्यो-२-अज्ञन-घटता है स्पष्टवा 
वढती है, ज्यो ३<ग्रतर, क्षय होता कै वरल बढता है,। बस 
जब शुद्धता स्पष्दता तथा पुप्ठताके घातक सब झावरण 


गए तब यह अत्ेन्द्रिस सुख- अपने _पुर्ण -स्वभावमे अग्रट . 


होजाता है। भर -फिर श्रव्नन्त कालके लिये ऐसा ही.चता 
टीयगा उसमे एक समयसपत्के, लिये_ भी भ्न्तर नही... पड़ेगा । 


ज्क का कू 


जिनके अंतमु हुर्ते पर्यत, ध्यान होता है और फ़िर , ध्यान 


नौ 
न 
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बदलता हैं उनके तो इस सुखके -शभ्रास्वाद्मे, अ्तर पडजाता/ है 
परतु केवलज्ञानियाँके-सदा ही परम निर्मल शुद्धोपयोग है -जिसका 
ग्राधार पूर्ण निर्मल, श्रनत और अपूर्व-महात्म्ययुक्त केवलज्ञान है 
इसलिये यही सुखु सबसे वढकर. है, ऐसा जान समता ठान व राय- 
टेप हानकर निश्चित. हो -निज स्वरूपके विकाश का श्र्सात्‌ 
केवलज्ञानके उदग्रका. नित्य पुरुषार्थ क़रना चाहिये। और वह 
पुरुपार्थ स्वात्मानुभवके द्वारा निजानन्दका लाभ. है। जैसा.साध्य 
तैसा तैसा सावन होता है तब ही साध्यकी सिद्धि श्रनिकार्य्य होवी 
है। वृत्तिकारने ज़ो इस वारतकों स्पष्ट- किया है कि...जवब गृहस्थ 
सम्य्वप्टीको सच्चे सुखका-लाभभ होने लगता है/फिर.वह इद्वियोके 
भोगोके व मान्नसिक कपायजनित खझुख़ोमे ,क््योःवर्तन करा है 
उसका भाव यही समभना चाहिये कि सम्यर्दरटीके श्रच्छी तरहसे 
विपयभोगजनित व कपायजनित्त सुखसे उद्रासीज्ञत्य होगई है,। वह 
श्रद्धान अपेक्षा तो अच्छी तरह होगई है प्ररत्तु च्ारित्रकी अपेक्षा 
जितना चारित्र मोहका-उदय-है, उतनी ही उस्त उदासीनतामे कमी 
है इसलिये कपायका ज़व तीब्र जदय झ्राजाता है तव वेवश हो 
कऋपायके श्रनुकूल विषय भोग कर लेता है फिर कपायेकें घटने पर 
प्रपत्ती निन्‍्दा गह्हा करता है) उसकी पदर्शां उस चोरके समान दंड 
पहनेकी होती है जो दड सहना न चाहता. हुआ-भी कोतवाल द्वारा 
बल पूर्वक पकड़ा जाकर दडित किया-जाता- है श्रथवा-उस रोगीके 
पमान होती हैः -जो- कडवी ओऔपधि खाना नही चाहता.है परन्तु 
बैंचकी श्राज्ञासे .लाचारीसे खा पी .छेता है अश्नवा उस मलुष्यके 
पमान होती है जो मादक वस्तुसे सर्वथा त्यगग॒की :प्चच कर. चुका 
है परन्तु पूवव श्रभ्यासक्रे: वश जब स्मृति भ्मती है तब कुछ पीलेता 
है उसका फल बुरा भोग्रता -है-फ़्छतयत्ा हैप्पी निन्‍द्रा -गर्हा 
ररता है तो भी पूर्व अभ्याससे..फिर, पीलेता 4 इस तरह होते होते 
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भी एक दिन श्रवश्य थ्रायगा कि जब उसकी भीतरी रूचि व ग्त्ानि 
उसके चित्तको दृढ़ कर देगी कि मदिरा नही पीना चाहे प्राण चते 
जावे । वस, उसी ही दिनसे वह मादक वस्तु ग्रहण न करेगा। 
इसीतरह श्रात्मीक सुखकी रुचि तथा विपयसुखकी अभ्रूचि तथा 
सलानि एक दिन इस भव्य जीवकों विलकुल विरक्त कर देगी फिर 
यह कपषायसे मोहित न होता हुआ रुचिपृर्वक आत्मीक आनन्दका 
ही भोग करेगा। वीतराग सम्यग््प्टि जीवकी ऐसी अवस्था हो 
जाती है कि वह शुद्ध सुखके स्वादके मिरतर खोजी रहते हैं।' 
उनको उस समताकी भूमिसे हटकर कपायकी भूमिमे आना ऐसाः 
ही दाहजनक है कि जसे मछलियोका पानीको छोड़कर भुमिपर 
आना | तथा विपयभोगमे फसना उतना ही कप्टप्रद है जितना 
कंप्ट उस मछलीको होता है जब उसको जीता हआ अग्निमे पडता 
होता है। तात्पय्ये यह है कि सम सुखको ही उपादेय जानगा 
चाहिये | इस तरह अभेद नयसे केवलनान ही सुख कहा जाता है 
इस केथनकी मुख्यतासे चार गाथाओसे चौथा स्थल पूर्ण हुआ ॥६२ 


मखुआश्युरामरिदा, श्रहिदृदुदा इन्दिर्णह सहजेहि । 
असहंता त॑ दुक्‍्ख, रसंति विसएस रम्येसु ॥६३॥ 
भेनुजासुरामरेन्धा: अ्रश्रिद्रता इच्द्रियं. सहज । 
असहमानास्तदु ख, रमन्ते विपयेपु रम्येष ॥६३॥ 
अर्थ .--आगे इस गायामे आचाये इद्धियजनित सुखका 
स्वरूप कहते हुए यह बताते है कि यह सुझ् मात्र दक्षिस रोगका' 
उपाय है जो रोगको खोता नहीं किन्तु उस रोगको बढा देता 
है। बडे बड़े चक्रवर्ती राजा तथा इन्द्र जिनके पास पाचो इन्दि- 
योके मनोवाद्धित भोग होते हैं वे उन भोगोके भोगनेमे इसी लिये 
वारार लग जाते हैं कि उनको इन्द्रियोंके द्वारा जो बाहरी पदा- 
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थोकी ज्ञान होता है उनमे वे रागद्वेष कर लेते हैं। भ्र्थात्‌ उनमे... 
जो पदार्थ इष्ट भासत्ते हैं उनके भोगनेकी चाहरूपी दाह पैदा 
होती है । उसे दाहसे जो पीडा होती है उसको सह नही सक्त 
ग्रौर घवडाकर इन्द्रियोके भोगोमे रमने लगते हैं । यद्यपि विपयोगे 
रमना उस रोगकी शातिका उपाय नही है तथापि श्रज्ञानसे जिस 
उपायसे इस रोगको मेटनेकी क्रिया यह ससारी प्राणी करता रहा 
है उसी उपायको यह भी पूर्व श्रम्याससे करने लग जाते हैं। 
वटे २ पुरुष भी जिनको मति, श्रृत, भ्रवधि तीनज्ञान हैं व जो 
सम्यग्दप्टी भी हैं वे भी इन्द्रियोकी चाहकी पीडासे आ्राकुलित 
होकर यह जानते हुए भी कि इन विपयभोगोसे पीडा शात् न 
होगी, चारित्र मोहके तीत्र उदय से तथा पूर्व अ्रभ्यासके सस्कारसे 
पुन पुन पाचों इन्द्रियोके भोगोमे लीन होजाते है। तथापि 
तृष्ति न पाते हुए व अपने ज्ञानके द्वारा पदार्थेके स्वरूपको विचारते 
टृए विषयभोगोसे त्यागवुद्धि करते है। फिर भी विपयोभे रम 
जाते हैं। फिर ज्ञानवलसे विचारकर त्याग वृद्धि करते हैं। इस 
तरह वारवार होते रहनेसे जब भेदज्ञानके द्वारा चारित्रमोहका वल 
घट जाता है तब वैराग्यवान हो भोग त्याग योग धारण करके 
आत्मरसका पान करते हैं । बडे बडे पुरुषोकों भी मनोज्ञ सामग्री 
को प्राप्ति होते हुए भी इन विपयभोगोसे कभी तृप्ति नही होती 
है, तौ फिर जो अ्रल्प पुण्यवान हैं जिनको इष्ट सामग्रीका मिलना 
दुर्लभ है उनकी पीडाका नाश किस तरह होना सभव हैं ” कभी 
नही होसक्ता । जो मिथ्यादृष्टी बडे मनुष्य तथा देव हैं वे तो 
सम्यग्शानके बिना सच्चे सुखको न समभते हुए इद्रियद्वारा ज्ञान 
तथा सुखको ही ग्रहरा करने योग्य मानते हैं भौर इसी बुद्धिसे रात 
दिन विषयोकी चाहकी दाहसे जलते रहते हैं। पुण्य के उदयसे 
इच्छित पदार्थ मिलनेपर उनमे लवलीन होजाते हैं । यदि इच्छित 
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पदार्थ नही मिलते हैं तो उनके उद्यम करनेमे निरतर आकुलित 

रहते है । जो भल्प पृण्यवान व पापी मनुष्य या हीन देव हैं वे 
स्वय इच्छित पदार्थोको| न पाते हुए उन्तके यथाशक्ति उद्यम 
करनेमे तथा दूसरे पुण्यवानोकों देखकर ईर्पा करनेमे लगे रहते हैं - 
जिससे महा मानसिक वेदना उठाते है। पापी मनुप्य यदि कभी 
कोई इष्ट पदार्थवा समागम भी पालेते है तो उनको उस पदार्थसे 
शीघ्र ही वियोग होजाता है व सयोग रहनेपर भी वे उनके भोग 
उपभोग करनेमे श्रशक्य होजाते है। इस कारण दुःखी रहते है यहा 
गाथामे नारकी और तिर्यचोका नाम इस लिये नहीं लिया कि 
उनको तो सदा ही इष्ट प्रदार्थाका वियोग रहता है यद्यपि तिरयेच 
कुछ इच्छित विषय भी पाते हैं, परन्तु वे बहुत कम ऐसे तिरय॑च है ॥ 
अ्रधिक तियंच जीव तो क्षुबा, तृषा, शीत, उप्ण, मय, मारण, 

पीडन, बेर, द्व ष तथा तीत्र विषय लोलुपता झादि दु खोसे सतापित 
रहते है। नारकीजीवोको इष्ट पदार्थ मिलते ही नही-वे विचारे 
घोर भ्रूख॒ प्यास शीत उष्णकी बेदनासे दु खित रहते है। मनृष्योकी 
श्रपेक्षा कुछ अधिक रमणीक विपय प्राप्त करनेवाले असर श्र्थात्‌ 
भवनवासी, व्यतर, ज्योतिषी देव होते हैं उनसे प्रधिक मनोश्ञ 
विषय पानेवाले कल्पवासी देव होते है। ऐसे २ प्राणी भी जब 
इच्द्रियोकी तृष्णासे पीडित रहते हुए दुख नहीं सहसकनेते 
विषयोभे रमर करते है तब क्षुद्र प्राणियोकी तो बात ही क्या है * 

अयोजन अ्राचार्यके कहनेका यही है कि मोहकर्मके प्रेरे हुए ये ससारी 

शाणी विषयचाहकी दाहमे भूछित होते हुए पुन्र पुन. मृगकी 
तरह भाडलीमे जल ज्ञान दौड दौड़कर कष्ट उठाते हैं परन्तु: 
अपनी विषयवासनाके कष्टको शात नही कर सक्ते है। यह सब 

अज्ञान श्रौर मोहका महात्म्य है। ऐसा जान केवलज्ञानकी प्राप्तिका 
उपाय करना योग्य है जिससे यह अनादि रोगकी जड़ कट जावे 
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प्रौर श्रात्मा सदाके लिये सुखी हो जावे । यहा वृत्तिकारने जो गर्म 
नोहेका दरृष्टातदिया है-उसका मतलब यह है कि जैसे गर्म लोहा 
चारोतरफसे पानीको खीच लेंता है वैसे चाहकी दाहसे च्रासित 
हञ्मा मनुष्य विषयभोगोको खीचता है ॥॥६५॥ 


जेसि विसयेसु रदी, तेसि दुवखं वियारा सब्भाव । 
जदि त॑ ण॒ हि सब्मावं, वाचारो णत्थि विसयत्थं ॥६६ 


यपा विययेपु रतिस्तेषा दु ख विजानीहि स्वाभावम्‌ । 
यदि तन्न हि स्वभावों व्यापारों नास्ति विपया्थम्‌ ॥६६॥ 


भ्र्थ :--इस गाथा में आचार्यने यह दिखलाया है कि जिन 
जीवोकी रुचि इन्द्रियोके विषयभोगोमे होती है उनको मोह कर्मज- 
नित अरतरगमे पीडा होती। यदि पीडा न होवे तो उसके दूर करनेका 
उपाय न किया जावे । वास्तवमे यही बात है कि जब जब जिस 
व्वियकी चाहकी दाह उपजती हैं। उस समय यह प्राणी घवडाता 
और उस दाहकी पीडाको न सह सकनेके कारण इन्द्रियोके 
दार्थेके भोगमे दौडता है । एक पतगा अपने नेत्र इन्द्रिय सम्वन्धी 
गहकी शातिके लिये ही आकर अग्निकी लौमे पड जल जाता है । 
से रोगी मनुष्य घवड़ाकर रोगकी पीडा न सह सकनेके कारण 
गा औपधि समभमे श्राती है उस औपधिका सेवन कर लेता है-- 
र्तमानकी पीडा मिट जावे यही अधिक चाहना रहती है। कषायके 
बश व भ्रनादि सस्कारके वश यह प्राणी उस पीडाको मेटनेके लिये 
वेषयभोग करता है जिससे यद्यपि वर्तमान पीडाकों मेट देता हैं 
रन्तु आ्रागामी पीडाको और वढा देता है। विपयसेवन करना 
वेषय चाहरूपी रोगके मेटनेकी सच्ची श्पधि नहीं है तत्काल कुछ 
ग्ाति होती है परन्तु रोग वढ जाता है यही कारख है कि जो 
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कोई भी प्राणी सैकडो हजारो वर्षों तक लगातार इन्द्रियोके भोगों 
को भोगा करता है परन्तु किसी भी इन्द्रियकी चाहकों शान्त नही 
कर सक्ता | इसीसे यह इस रोगकी शातिका उपाय नही है। 
शातिका उपाय उस रोगकी जडकों मिटा देना है अर्थात्‌ उस 
कपायका दमन करना व नाश करना है जिसके उदयसे विपयकी 
वेदना पैदा होती है । जिसका नाश सम्यक्ती होकर अतरमगम अपने 
ग्रात्माका रुढ श्रद्धान प्राप्तककरर उस आत्माके स्वभावका भेद ज्ञान 
पूर्वक मनन करनेक्े उपायसे ही वीर घीरे होता हूँ । विपयभोग्स 
कभी भी यह रोग मिटता नहीं। स्वामी समतभद्वाचार्यने स्वव- 
भूस्तोत्र मे बहुत ही यथार्थ वर्णन किया है जैसे.-- 


शतह॒दोन्मेपचल हि सौरूयं तृष्णा सयाप्यायनमात्रहेतु: । 
तृष्पा भिवृ द्धिश्च तपत्यजञ्न', तापस्तदायासयतीत्यवादी ॥१ ३॥ 


भ्र्थ --इच्द्रियोकों सुख विजलीके चमत्कारके समान 
अथिर है। शीघ्र ही होकर नष्ट होजाता है तथा इस सुखसे तृप्णा- 
रूपी रोग मिटनेकी अपेक्षा और भ्रघिक वढ जाता है । मात्र इतना 
ही बुरा अधिक होता है लाभ कुछ नही । तृष्णाकी वृद्धि निरतर 
प्राणीको सतापित या दाहयुक्त करती रहती हैं। वह चाहका 
दाहरूपी ताप जग्रतके प्राणियोको क्लेशित करता है। वे प्राणी 
उस पीडाके सहनेको असमर्थ होकर नानाप्रकार उद्यम करके धनका 
सग्रह करते है फिर धन लाकर इष्ट विपयोकी सामग्री लानेकी 
चैष्टा करते हैं और भोगते हैं फिर भी शाति नही पाते हैं, तृष्णाको 
वडा लैते है इस कारण इन्द्रियसुखका भोग अधिक श्राकुलताका 
कारण हूँ | तव इस रोगकी शातिका उपाय अपने प्रात्मामें 


तिप्ठता है अर्थात्‌ आत्मानुभव करता है ऐसा ही स्वामीने उम्री 
स्तोत्रमे कहा हूं -- 
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स्वास्थ्यं यदात्यन्तिकमेष पुर्सां, स्वार्थों ने भोगः परिभंगरात्मा। 
तृषोनुषड्भान्न च तापशातिरितीदमास्यद भगवान्‌ सुपाश्वं, ॥३२॥। 


भ्र्थ --श्री सुपाश्वनाथ भगवानने श्रच्छीतरह बता दिया 
. है कि जीवोका प्रयोजन क्षणभगुर भोगोसे सिद्ध नहीं होगा किन्तु 
अ्रविनाशी रुपसे श्रपने आत्मामे तिप्ठनेसे होगा | क्योकि भोगोसे 
,वृप्णाकी वृद्धि हो जाती है, ताप मिटता नही है | प्रयोजन यह है 
. कि इन्द्रियसुख उल्टा दु खरूप ही है । खाज खुजानेसे खाजका रोग 
बढता ही है। वसे ही इन्द्रियोंक भोगोसे चाहनाका रोग बढता ही 
'है-इसका उपाय आात्मानुभव है । आत्मानदके द्वारा जो शातरस 
व्यापता है वही रस चाहकी दाहको मेट देता है। श्रौर धीरे २ 
ऐसा मेट देता है कि फिर कभी चाहकी दाहका रोग पैदा नही 
“होता है ऐसा जान साम्यभावरूप शुद्धोपपोगका ही मनन करना 
योग्य हूँ । 
इस प्रकार निशचयसे इन्द्रिजनित सुख दु खरूप ही है ऐसा 
स्थापन करते हुए दो गाथाए पूर्ण हुई ॥।६६।। 
पय्या इट्ट विसये फासेहि समस्सिदे सहावेरा । 
परिणममाणो श्रप्पा सयसेव सुहँ ण हवदि देहो ॥६९७ 
प्राप्पेप्टानू विपयान्‌ स्पर्श समाश्रितान्‌ स्वभावेन । 
परिणममान शअ्रात्मा स्वयमेव सुख न भवति देह ॥ ६७॥ 
श्र्थ :--यहा आचार्य कहते हैं कि शरीर व उसके श्राश्वित 
जी जठरूप द्रव्यइन्द्रियें तथा वाहरी पदार्थ हैं इन किसी मे भी सुख 
नहों है। इन्द्रियमुख भी ससारी आत्माके अशुद्ध भावोसे ही 


प्रनुभवमे श्राता है । यह ससारी जीव पहले तो इन्द्रियसुख मोगनेकी 
गृष्णा करता है-फिर उस चाहकी दाहको न सह सकनेके कारण 


जिनकी तरफ यह कल्पना उठती है कि अमुक पदार्थक्रों ग्रहण 
करनेसे सुख भासेगा उस इष्ट पदार्थ को इन्द्रियोंके द्वारा ग्रहण 
करनेकी या भोगनेकी चेण्ठा करता है-यदि वे भोगनेमें नहीं आ्राए 
तो आकुलता हीमें फंसा रहता हैं। यदि कदाचित वे ग्रहण में 
आागए तो अपने रागभावके कारण यह बुद्धि करलेता है कि मैं 
सुखी भया-इस कारण इन्द्रियोंके द्वारा भी जो सुख होता है वह 
आत्मामें ही होता हैं। इस सुखको यदि निश्चय सुख गुणका विप- 
रीत परिणमन कहें तौभी कोई दोष नहीं है । जैसे मिथ्याद्ष्टीके 
सम्यक्त भावका मिथ्यातरूप परिणमन होता है इसलिये श्रृद्धान 
तो होता है परन्तु विपरीत पदार्थोमें होता है। तव ही उसको 
मिथ्या या झूठा श्रद्धात कहते हैं। इसी तरह स्वात्मानुभवसे शून्य 
रागभावमें परिशमन करते हुए जीवके जो परके द्वारा सुख अनु- 
भवमें श्राता है वह सुख ग्रुणका विपरीत परिणमन है। अर्थात्‌ 
अशुद्ध रागी आत्मा में अशुद्ध राग रूप मलीन सुखका स्वाद आता 
है। इस अशुद्ध सुखके स्वाद आझानेमें कारण रागरूप कपायका उदय 
है। वास्तवमें मोही जीव जिस समय किसी पदार्थका इंद्विय द्वारा 
भोग करता है उस समय वह रागरूप परिणमन कर जांता है 
अर्थात्‌ वह रागभावका भोग करता है। वह रागभाव चारित्रगु- 
खक्रा विपरीत परिणमन है-उसीके साथ साथ सुख गुणका भी 
विपरीत स्वाद आता है। वास्तवमें स्वाद उसी समय आता है जब 
उपयोग कुछ काल विश्वाम पाता हैं इंद्रियोंके द्वारा मोग करनेमें 
उपयोग अवश्य कुछ कालके लिये किसी मनोज्ञ विपयके आश्रित 
रागभाव में ठहर जाता है तब आत्माको सुख गुणकी अशुद्धताका 
स्वाद. श्राता है। यदि उपयोग राग संयुक्त रहता हुआ अति चंचल 
होता है ठहरता नहीं तो उस चंचल आत्माके भीतर रागभाव होते 
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हुए भी अशु द् युखका भाव नहीं होता है| जसे सम्यग्हप्टी ज्ञानी 

आ्रात्माके स्वात्मानुभवके द्वारा सच्चे अतीन्द्रिय सुखके भोगनेकी 
योग्यता हो जाती है । यदि उसका उपयोग निज आत्माके भाव 
परसे मोह रागद्वप त्याग ठहर जाता है तब ही स्वात्मानुभव 
होता हुमआ निजानन्दका स्व्राद आता है। बिना उपयोगके कुछ 
काल विश्वाम पाए निज सुखका स्वाद भी नहीं आसक्ता है। इस- 
लिये यहा ग्राचार्यने यह सिद्ध किया है कि सुख अपने श्रात्मामे ही 
है। आत्मामे यदि सुख गुण न होता तो ससारी आत्माको भी जो 
ठद्विय सुख व काल्पनिक सुख कहा जाता है सो भी प्राप्त नहीं 
होता | क्योंकि इद्रियोके द्वारा होनेवाला सुख अ्रशुद्ध है, पराधीन 
है, मोह व रागकों बढानेवाला है, अ्रतृष्तिकारी हैं तथा कर्मेवधका 
वीज है इसलिये उपादेय नही है । परन्तु शुद्ध आ्रात्माके स्वाधीन 
शुद्द सच है जो वीतरागमयी हैं, वधकारक नही है व तृप्तिदायक 
है इसलिये उपादेय है । ऐसा जानकर क्षणिक व अश्लुद्ध तथा परा- 
वीन सुखक्ी लालसा छोडकर निजाबीन श्रनत अतीद्विय सुखको 
भोगने के लिये श्रात्माको मुक्त करना चाहिये श्रौर इसी कर्मसे 
छुटकारा पानेके उपायम हमको साम्यभावका श्रालम्बन करके 
निज सुखका स्वाद पानेका पुरुपार्थ करना चाहिये यही निजानद 
पूर्ण ग्रानन्दकी प्रगटताका बीज है। इस कथन से आचार्यने यह भी 
वतला दिया हैं कि सूख अ्रपने भावोमे ही होता है शरीरादि कोई 
बाहरी पदार्थ सुखदाई नहीं है इसलिये हमे अपनी इस मिशथ्या- 
वृद्धिकों भी त्याग देना चाहिये कि यह शरीर, पुत्र, मित्र, स्त्री, 
बन, भोजन तथा वस्त्र सुखदाई हैं।हमारी ही कल्पनासे ये 
सुखदाई तथा दु खदाई भातते हैं । यही स्त्री जब हमारी इच्छानु- 
सार वर्तती हैं तव इष्ट व सुखदाई भासती है, जछ इच्छा विरुद्ध 
वर्तन करती है तब श्रनिप्ट या दुखदाई भासती है। आज्ञाकारी 
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पुत्र इृष्ट व दुगुं शी पुत्र दुखदायी भासत्ता है इत्यादि । ऐसा जान- 

कर इन्द्रिय सुखका भी उपादान कारण हमारा ही भ्रशुद्ध श्रात्मा, 
है, पर पदार्थ निमित्त मात्र हैं ऐसा जानना, क्योकि सुख आत्माकों 
गुण है इसीसे शरीर रहित सिद्धोके श्रनंत भ्रतींद्रिय आनन्द सदा ' 
विद्यमान रहता हैं ६७ ॥॥ 3 


एगंतेण हि देहो, सुहं ण देहिस्स कुणद सम्गे चा ।- हा 


बुछे 


विसयवसेरा दु सोक्सं, दुबखं वा हवदि सयमादा ॥६:॥ 


एकान्तेन हि देह: सुख न देहिन करोति स्व वा । 

विपयवश्चेन तु सौस्य दुख वा भवत्ति स्वयमात्मा। ६८॥ 

प्र्थ :--इस गाथामे भी आचायने शरीरको जडरूप होनेते. 
शरीर सुख या दु खरूप होता है इस बातका निषेध किया है तथा 
बतलाया है कि देवोके यद्यपि घातु उपधातु रहित नानारूपोंकों 
बदलनेवाला वब्रेक्रियिक परम क्रांतिमय नित्य भूखप्यास निद्राकी 
बाघा रहित शरीर होता है तथापि देवोके सुख या दुःख उनकी; 
भनादि कालसे चली श्राई हुईं विपयवासनाके झ्राघीनपनेसे हीः 
होता है। इद्रियोंके विषयमोगने से सूख होगा इस वासनासे कपा-' 
यके उदयसे भोगकी तृष्णाको शमन करनेके लिये भ्रसमर्थ होकंर,* 
मनोज्ञ देवी श्रादिकोमे वे देव रमण करते हैं । उनके नृत्य गानादि ' 
सूनते हैं जिससे क्षणमरके लिये आकुलता मेटनेसे सूख कल्पना करें 
लेते हैं। यदि किसी देवीका मरण होजाता है तो उस देवीको नें; 
पाकर उसके द्वारा भोग न कर सकने के कारख वे देव “इ:छी.2 
होकर दु खका श्रनुभव करते हैं। शरीर तो दोनों अवस्थे्रो्मे+* 
एकसा रहता है तथापि यह श्रात्मा अपनी ही कषायकी परिणेविमें, 
परिणमनकर सुखी या दु.खी होजाता है। शरीर तो एक निमित्ते) 
कारण है-समर्थ कारण नही है। वलवांन कारण कर्षायंकी तीवती * 


7 
हि 
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है। सासारिक सूख या दु खके होने मे रागद्ठ पकी तीत्रता कारण 
है। जब राग श्रति तोन्न होता है तव सासारिक सुख और जब 
द्रव प्रति तीत्र होता है तव सासारिक दु ख अ्रनुभवमे गाता है। 
जब किसी इप्ट विपयके मिलनेमे असफलता होती है तव उस 
वियोगसे द्वं पभाव होता है कि यहू वियाग हटे जिससे परिणाम 
बहुत ही सक्‍लेशरूप होजाते है उसी समय अरति शोक, नो कपायका 
तीव्र उदय होता आता है वस यही प्राणी दुःखका अनुभव करता 
है कभी किसी अनिष्ट पदार्थमे ह पभाव होता है तब उसका सयोग 
न हों यह भाव होता हैं तव ही भय तथा जुग्रुप्सा नोकपायका 
तीत्र उदय होता है इसी समय यह कपायवान जीव दु खका भ्रनु- 
भव करता है। 


वीतराग केवली भगवानतक्रे कोई कपाय नही है इसीसे परमो- 
दारिक शरीर होते हुए भी न कोई सासारिक सूख है न दुख है। 
यह कपायोके उदयका कारण है जो चारित्र और सूख ग्रुणको 
विपरीत परिणमा देता है। जब रागकी तीक्रता होती तब सुख 
गुणका विपरीत परिणामन इन्द्रिय सखुखरूप और जव द पकी 
तीव्रता होती है तव उस गरुणका दु खरूप परिणमन होता है। 
कपायोंमे माया, लोभ, हास्य, रति, तीनो बेद राग तथा क्रोध, 
मान, श्ररति, शोक, भय जुगुप्सा द्वप कहलाते है। ये कंषायरूप 
राग या दवप प्रगट रूपसे एक समयमे एक भलकसे है परन्तु एक 
दूसरेके कारण होकर शीघ्र बदला बदली कर लेते हैं। किसी 
सत्रीकी तृष्णासे राग हुआ, उसके वियोग होनेपर दूसरे समयमे 
इप हो जाता है फिर यदि उसका सयोग हुआ तव फिर राय 
होजाता है । परिणामोमे सल्केशता ढ् पसे होती है तथा परिणा- 
मोंसे उन्मत्तता आशक्ति रागसे होती है । बाहरी पदार्थ मात्र 
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निमित्तकारण हैं| कभी इप्ट वाहरी कारण होते हुए भी परिणाम 
में भ्रन्य किसी विचारके कारण द्व प रहता है जिसमे इप्ट शरीरादि 
सुखभाव नहीं दे सक्त है। प्रयोजन यह है, कि यही अशुद्ध आत्मा 
कपाय द्वारा सुखी तथा दु खी होयाता है शरीर सुख या दु खरूप 
नही होता है, ऐसा जानकर सानारिक सुखकों कपायजनित विकार 
मानकर तथा निजाबीन निविकार शब्रात्मीक सुखका उपाय ठीक २ 
करना कतंव्य समभकर उस सुखऊ़े लिये निज शुद्धात्मामे उपयोग 
रखकर साम्यभावका मनन करना चाहिये । 

इस तरह मुक्त जीचोके देह न होते हुए भी सूख रहता है इस 
वातको समभानेके लिये मसारी प्राशियोकों भी देह मुखकाकारण 
नही है ऐसा कहते हुए दो गाथाए पूर्ण हुई ॥६८॥ 


तिमिरहरा जइ दिद्वी जणास्स दीवेश खात्यि कादव्वं । 
तह सोव्ख सयमादा बिसया कि तत्थ कुच्बंति ॥६६॥ 


तिमिरहरा यदि दृष्टिजेनस्थ दीपेन नास्ति कर्मव्यम्‌ । 
तथा सौस्य स्वयमात्मा विपया कि तत्र कुर्वान्ति ॥ ६७ | 


श्र्थ --इस गाथामे झ्राचार्यने साफ २ प्रगट कर दिया है कि 
अत आत्माका स्वभाव है। इसलिये जैसे वाहरी शरीर मुखस्प 
नही हैं वेसे इन्द्रियोके विषयभोगके पदार्थ भी सखरूप नहीं हैं। 
वास्तवमे इस ससारी प्राणीने मोहके कारण ऐसा मान रक्‍्खा है 
कि घन, स्त्री, पुत्र, मित्र श्रादि पदार्थ सुखदाई हैं। वास्तवमे 
वाहरी पदार्थ जैसेके तैसे अपने स्वभावमे है। हमारी कल्पनामे 
अर्थात्‌ कषायके उदयजनित विकारसे कभी कोई पदार्थ सुखदाई व 
कभी कोई पदार्थ दू खदाई भासते हैं । जब स्त्री श्राज्ञामे चलती है 
तव सुखदाई और जब आजासे विरुद्ध चलती है तब दू खाई 





श्री 


| 
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क 
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भासती है । रागीको घन सुखर्प तथा वेरागीको दु खरूप प्रगट 


होता है। निश्चयसे कोई पदार्थ सुख या दु खल्प नही है न कोई 
दूमरेको सुखी या दु खी करमसक्ता है। वह प्राणी अपनी कल्पनासे 
कभी किसीके द्वारा सुखरूप तथा कभी दु खल्‍ूप होजाता है। जैसा 

पहले गाथाओ्रोमे कहा है कि सुख आत्माका निज स्वभाव है वेसे यहा 
कहा है कि सुखरूप स्वय आत्मा ही है । जैने ज्ञान स्वभाव आत्मा 
का है वेसे सुख भी स्वभाव आात्माका है, सासार अ्रवस्थासे उसी 
सख गृुणका विभावर्प परिणमन होता है। चारित्रमोहके उदय 


, वेश आत्मीक सुखका श्रनुभव नहीं होता है परन्तु जब बलपूर्वक 
. मोहके उदयको दरकर कोई आत्मज्ञानी महात्मा अपने आत्मामे 


ख््न्य 


नल] 


निज उपयोगकी थिरता करता है तो उसको उस सच्चे स्वाधीन 
मुखका स्वाद आता है | केवलज्ञानीके मोहका श्रभाव है इसलिये 
वे निरतर सच्चे आनन्दका विलास करते है। प्रयोजन कहनेका 
यह है कि जब सुख निज अ्रात्मामे है तव निज आत्माका ही 
स्वाद स्वाधीनतासे लेना चाहिये। सुखके लिये न शरीरको न 
घनादिकी न भोजन पान वस्त्रादिकी आवश्यक्ता हैं।आत्मीक 
युख तो तव ही श्नुभवमे आता है | जब सर्व परपदार्थसि मोह 
हठाकर निजमे ठहरा जाता है । यहा आ्राचार्यने इृष्टात दिया है कि 
जी कोई चोर, सिंह, विलाव, सर्प आदि रात्रिमे स्वय देख सक्त हैँ 
उनके लिये दीपककी जरूरत नही है । देखनेका स्वभाव इष्टिमे ही 
है। यह ससार अधेरी रात्रिके समान है। श्रज्ञानी मोही वहिरात्मा 
जीवोकी दृष्टि श्रात्मीक सुखको श्रनुभव करनेके लिये असमर्थ है । 
इसलिये वाहरी पदार्थोका निर्मित्त मिलाकर वे जीव सासारिक 
तथा काल्पनिक सुखको युख मानकर रजायमान होते है। वहा भी 
उनके ही सुख गुण॒का उनको अ्रनुभव हुआ है परन्तु वह विभावरूप 
भया है। इस बातकों मोही जीव नही विचारते हैं । जैसे कोई 
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मुख रात्रिको दीपकर्म देखता हआा यह माने कि दीपक दिखाना 
हैं। मेरी श्राख देखती है दीपक मात्र सहायक है ऐसा ने समझे 
तसे अज्ञानी मोही जीव यह समभता है कि पर पदार्थ सुख या 
दुख देते है। मेरम स्वय सुख है और बह परदार्थके निमित्तसत 
मुर्के भासा है इस वातका ज्ञान श्रद्वान अभ्रज्ानियोकों नही होता 
है यहा श्राचायने सचेत किया है कि आत्मा स्वयं झानन्दस्प है। 
इसलिये शरीर व विषयोको सुखदाई दू खदाई मानना केवल मोह 
का महात्म्य है । ऐसा जानकर ज्ञानीका कर्तव्य है कि साम्यभावमे 
ठहरनेका अ्रम्यास करे जिससे निज सुखका स्वय अनुभव हो-ऐसा 
तात्पय्य है (॥६६॥। 


सयमेव जहादिच्चो, तेजो उण्हो य देवदा णभसि । 
सिद्धो वि तहा णाणं, सुहं च लोगे तथा देवो ॥७०ा 


स्वयमेव यथादित्यस्तेज उप्णश्च देवता नभसि । 
सिद्धोपि तथा ज्ञान सुख च लोके तथा देव ॥७०॥ 
श्र्थ इस गाथामे आचार्यने पूर्वंकथित गाथाओरका सार 
सोचकर वता दिया है कि शुद्ध श्रात्माका स्वभाव केवलज्ञानमय है 
पा आनदमय है न उसके पास कोई भ्ज्ञान है न बोई 
रागइंषको कालिमा है और इसीसे काल्पनिक पराधीन ज्ञान तथा 
पुख नही है। जञ्तक कर्मवनन्‍्धनकी भ्शुद्धता प्ात्माम रहती है 
तंवतक यह आत्मा अपने स्वाभाविक गुरोका विकास नही कर 
सक्ता है । वधनके मिटते ही शुद्ध स्वभाव प्रगट हो जाता है। यद्यपि 
25 आत्माम अनन्तगुणोका प्रकाह हो जाता है तथापि यहा उन 
ही गुणोको मुख्य करके बताया है जिनको हम जानकर आत्माकी 
सत्ताको भ्रनात्मासे भिन्न पहचान सक्तो हैं। इसी लिये यहा ज्ञान 
भ्रौर मुख दो मुख्य गुणोकी महिमा बता दी है-ज्ञानसे सर्वको 
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जानते तथा आ्रापको जानते शर सुखसे स्वाघीन निजानन्दका भोग 
करते हुए परमाल्हाद रूप रहते हैं। और इस कारण शुद्ध श्रात्मा 
गणवर, इद्रादिक तथा अन्य ज्ञानी सम्यग्दप्टि भव्योके द्वारा 
आराघने योग्य व स्तवनके योग्य परम देवता है। यहा दृष्टात 
सूर्यका दिया है | सूर्यमे एक ही काल तेज और उष्णता प्रगट है 
ग्र्थात्‌ सू्ये सव पदार्थोकों व अपनेको प्रकाश करता है और उष्णता 
प्रदान करता है-और इसी लिये अ्ज्ञानी लौकिक जनोके द्वारा देवता 
करके झ्रादर पाता हैं| वास्तवमे सन्‍्मान गुणोका हुआ करता है। 
इस गाथासे यह भी आराचायेने प्रगट किया है कि ऐसा ही शुद्ध 
ग्रात्मा हमारे द्वारा परमदेव मानने योग्य है। तथा हमे अपने 
आत्माका स्वभाव ऐसा ही जानना, मानना तथा अनुभावना 
चाहिग्रे-इसी स्वभावके ध्यानसे स्वसवेदन ज्ञान तथा निजात्मीक 
सुख मलकता है जो केवलज्ञान और अनन्तसुखका कारण है। 
वास्तवमे शरीर तथा इन्द्रियोकें विषय सुखके कारण नही हैं। इस 
तरह स्वभावसे ही श्रात्मा सुख स्वभाव है श्रतएवं इन्द्रियोके 
विषय भी मुक्तात्माओंके सुखके कारण नही होते हैं ऐसा कहते 
हए दो माथाए पूर्ण टेई !]७०॥॥ 
तेंजो दिटद्ठी खाणं इड्डी सोव्खं तहेव ईसरियं । 
तिहवणशपहारणदइयं, माहप्पं जस्स सो श्ररिही ॥७१॥। 
तेज दृष्टि ज्ञान ऋद्धि सुख तथव ऐश्वर्य । 
त्रिभुवनप्रधानदेव माहात्म्य यस्य सीजन !७१॥ 
श्र -“-यहा आचार्यने शुद्ध आत्माके जो केवलन्ान श्रौर 


प्रतीद्रिय अनन्तसुख स्थभावको घरनेवाले है दो भेद दिये है श्रथति 
प्ररहत भ्रौर सिद्धा और उनके स्वरूपका खुलाशा करते हुए उनको 


नमस्कार किया है । क्योकि वस्तुके स्वरूप मात्रकों कहना भी 
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नमस्कार हो जाता है। प्रमोदारिक शरीर सहित आत्माकों 
अरहंत कहते हैं जिनका शरीर कोटि सूर्यसम दीप्तमान रहता हुआ 
अ्रपनी दीप्तिसे चारों तरफ भामंडल बना लेता है, जिस शरीरकों 
भोजनपानकी आवश्यक्ता नहीं होती है, चारों तरफसे शरीरकों 
पुष्टिकारक नोकर्म वर्गशाओंका नित्य ग्रहण होता है। इस अरहत 
भगवानके ज्ञानावरशोीय आदि चार धातिया कर्मोका अभाव हो 
गया है इसलिये केवलदर्शन, केवलज्ञान, अनन्तबल तथा अतीद्रिय 
आनन्द, परम वीतरागता आदि स्वभाव प्रगठ हो गए हैं। तथा 
पुण्यकर्मका इतना तीत्र उदय है जिससे समवशरणकी रचना हो 
जाती है जिसमें १२ सभाशभ्रोंके द्वारा देव, मनुष्य, तियच सब भग- 
वानकी अनक्षरी दिव्यध्वनि सुनकर अपनी २ भाषामें धर्मका 
स्वरूप समझ जाते हैं। बड़े २ गणधर मुनि चक्रवर्ती राजा तथा 
इन्द्रादिका देव जिस अरहंत भगवानकी भली विधिसे आराधना 
करते हैं इस भावसे कि वे भी भ्ररहंत पदके योग्य हो जावें ऐसा 
ईश्चरपना जिन्होंने प्राप्त कर लिया है तथा तीन लोकके ईस इन्द्र 
अहमिद्र भी जिनको अंतरंगसे प्यार करते हैं ऐसे परम, देवपनेको 
धारण करनेवाले हैं, इत्यादि अद्भत महात्म्यके घारी श्री श्ररहंत 
भगवान कहे जाते हैं । इन अरहंतोंका शरीर परम सौम्य वीतरा- 
गमय भलकता है जिसके दशन मात्रसे शांति छाजाती हैं प्रयोजन 
कहनेका यह हैं कि जबतक हम निविकल्प समाधिमें आरूढ़ नहीं हैं 
तबतक हमको ऐसे श्री भ्ररहंत भगवानका पूजन, भजन, श्राराधन, 
मनन करते रहना चाहिये | परमपुरुषकी सेवा हमारे भावोंको उच्च 
बनानेवाली है। यद्यपि अरहंत भगवान वीतराग होनेसे भक्ति कर- 
नेवालेसे प्रसन्न नहीं होते और न' कुछ देते हैं परन्तु उनकी .भक्तिसे 
हमारे भाव शुभ होतें हैं जिससे हम स्वयं पुण्य कर्मोको बांध लेते हैं 
आर यदि हम अपने भावोंमें उनका निरादर करते व उनकी वचन 
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से निन्‍दा करते हैं तो हम अपने ही अशुभ भावोसे पाप कर्मोको 
बाघ लेते है वे वीतराग हँ-समदर्शी हैं। न प्रसन्न होते न अप्रसन्न 
होते हैं। तथापि उनका दशन, पूजन, स्तवन हमारा उपकार करता 
है-जैसा श्री समतभद्रस्वामीने अपने स्वयभृस्तोत्रमे कहा है 
न प्रजयार्थस्त्वयि वोतरागे, न निनदया नाथ विवान्तवरे। 
तथपि ते पुण्यगुरास्मृतिन पुनातु चित्त दुरिताञ्जनेस्यः ॥५७॥ 
प्र्थ --हे भगवान ! आप बीतराग हैं।आपको हमारी 
पुजा या भक्तिसे कुछ प्रयोजन नही है। अर्थात्‌ आप हमारी 
पूजासे प्रसन्न नहीं होते, वेसे ही आप वैर भावसे रहित है इससे 
हमारी निन्दासे आप विकारवान नहीं होते है ऐसे झ्राप उदासीन 
हैं तथापि श्रापके पवित्र ग्रुणोका स्मरण हमारे चित्तको पापके 
मेलोसे पवित्र करता है श्रर्थात्‌ आपके शुद्ध भुणोको जब हमारा मन 
स्मरण करता है तब हमारा पाप नप्ट होजाता है ओर मन वेरा- 
ग्यवान होकर पवित्र होजाता है ऐसा ज्ञान श्री अरहत भगवानको 
ही आदर्श मानके उनकी भक्ति करनी योग्य है तथा भक्ति करते 
करतें उनके समान अपने आत्माको देखकर आपमे आप तिष्ठकर 
धवानुभवका आनन्द लेना योग्य है जो समताको विस्तारकर मोक्ष- 
हप अ्रखड अ्विनाशी राज्यकी तरफ ले जानेवाला है । ॥७१॥। 


| तें गुणदों श्रधियदरं, अविच्छिदं मरुवदेवपदिभाव॑ 
. प्रपुराव्भावर्गबद्धं, पणमासि पुणो पुणो सिद्ध ॥७२॥ 


त गुणत श्रधिकतर अ्रविच्छिदमनुजदेवपतिभाव । 
अ्रपुतमविनिवद्ध प्रशमामि पुन पुन सिद्ध ॥छर॥। 
श्र .--यहा श्राचार्यने निकल परमात्मा श्री सिद्ध भगवान 
को नमस्कार किया है। सिद्धोके शरीर कोई प्रकार के नही होते 
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हैं जब कि अरहतोके आदारिक सेजन और कार्माण ऐसे तीन 
शरीर होते हैं। सिद्वामे पूर्ण आत्मीक्गुरा या स्वभाव रूलक रहे हैं 
क्योकि कोई भा आवरण व कमंल्‍ू्पों अजन सिद्ध भगवानके नहों 
है । वे स्व ही अत्णणनिवों के द्वारा भजनीय व पृज्य हैं। इसी से 
त्रिलोकके स्वामी है, उनके स्वभाव का कभी वियोग न होगा तथा 
वे मोक्षके अवीद्रिय श्रानन्द के नित्य भोगनेवाले हैं। आचार्यते पूर्व 
गायाओमे जिस केवलन्नानकी तथा अनन्तसखकी महिमा बताई 
उसके जैसे श्री अन्हत मगयान स्थासो है वैसे श्री सिद्धपरमेस्टी भी 
है-ये दोनो परमात्मा सविकत्प अवस्थाम व सद्घोप्योगकी भाव- 
नाक समय ध्यान करन योग्य हक- इनहीके हारा यह आत्मा अपने 
निज स्वभावम निश्बलता प्राप्त करता है जगतके प्राणियोको 
क्रिसी देवकी आवश्यत्ता पड़ती है जिसकी वे भक्ति करे उनके लिग्रे 
ग्रात्रारयने वता दिया हैं कि जैसे हमने यहा श्री अरहत और सिद्ध 
परमात्माको नमस्कार किया है बसे स्व उपासक श्रावक श्राविका 
भी इनहोकी भक्ति करो-इनहीके द्वारा मोक्षका मार्ग प्रयट होगा 
वे आत्माका परम सखकी प्राप्ति होंगी । 


इस प्रकार नमस्कारकी मुख्यतासे दो गायाए पूर्ण हुई । इस 

आठ गाधाओसे पाचवा स्थल जाना चाहिये | इस तरह 
अठारट गावाझयसे व पाच स्थलसे सख प्रपच्त नामका अन्तर ग्रधि- 
कार पतूण हुआ। इस तरह पूर्वमे कहें प्रमाण “एस सरासर' 
इत्यादि चौदह गायाओसे पीीठिकाको वर्णन किया । फिर सात 
पायाआाय सासान्यपने सर्वज्षकी सिद्धि की, फिर तेतीस गाथाओंसे 
वान प्रपच फिर अठारह गायाओसे सख प्रपच इस त्तरह समृदायसे 


तद्वेत्तर गाथाओके द्वारा तथा चार अन्तर अधिकारोंसे शुद्धोपयोग 
तामका अधिकार पूर्ण किया ध७२॥। ह 
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देववजविगुरुपुजासु चेव दाणम्प्ति वा सुसीलेसु । 
उववासादिसु रत्तो, सुहोवश्रोगप्पगो श्रप्पा ॥७३॥ 


देवतायतिगुरुपुजासु चंव दाने वा सुणशीलेप । 
उपवासादिपुरत्त शुभोपयोगात्मक श्रात्मा ॥७३॥ 

प्र्य --यहा ग्राचार्यने शुद्धोपयोगमे प्रीत्तिरूप शुभोपयोगका 
स्वरूप बताया है अथवा अरहत सिद्ध परमात्माके मुरय ज्ञान और 
आनन्द स्वभावों का वर्णन करके उन परमात्माके आराधनकी 
सूचना को है भ्रथवा मुख्यतासे उपासकका कर्ंव्य वताया है। शुभो- 
पयोगमे कपायोक्री मदता होती है । वह मद कषाय इन व्यवहार 
धर्मके पालनसे होती है । जिनको गाथामे सूचित किया है श्र्थात्‌ 
पच्चे देवताकी श्रद्धापूर्वक भक्ति और पूजा करना व्यवहार धर्म है। 
जिसमे क्षुवादि ्रठारह दोप नही है तथा जो सर्वेज्ञ स्वदर्शी श्लौर 
प्रतीद्रिय प्रनन्‍त सुख के धारी है ऐसे अरहत भगवान तथा सर्व 
कर्म रहित श्री सिद्ध भगवान ये ही सच्चे पूजने योग्य देवता है। 
इनके गुणोमे प्रीति बढाते हुए मनसे, वचन से तथा कायसे पूजा 
करता शुभोपयोगरूप है । प्रतिविम्बोके 6/रा भी वसी ही भक्ति 
गे सक्तो जैसी साक्षात्‌ समवशरणमे स्थित श्ररहत भगवानकी । 
था द्रव्य पूजाके निमित्तसे भाव पूजा होती है । पूज्यके ग्रुखोमे 
उपयोगका भीज जाना भाव पूजा है । जल चदनादि अप्ट द्रव्योको 
बढ़ाते हुए गुणानुवाद करना श्रथवा कही कही श्रावक अवस्थाम व 
नि अवस्थामे केवल मुखसे पाठ द्वारा ग्रणोका कथन करना व 
मन करना द्रव्य पूजा है। गृहस्थोके मुख्यतासे आठ द्रव्योके द्वारा व 
ममसे कम एक द्रव्यके द्वारा पूजा होती है व गौणतासे झाठ द्रव्यार्क 
'बना स्तुति मात्र व नमस्कार मात्रसे भी द्रव्य पूजा होती है । 
मुनियोके सामग्रीका ग्रहण नही है । वे सर्वे त्यागी है । इस लिये 
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मुनि महाराज स्तुति व वन्दना करके द्रव्य पूजा करते हैं। जसे 
नमस्कारके दो भेद ह-द्रव्य नमस्कार व भाव नमस्कार वैसे पूजाके 
दो भेद है-द्रव्य पूजा व भाव पूजा । जिसको नमस्कार किया जाय 
उसके गुणोमे लवलीनता भाव नमस्कार हैं वेसे जिनको पूजा जावे 
उसके गुणाोमे लीनता भाव पूजा है। वचनसे नमः शब्द कहना व 
अगोका भूकाना द्रव्य नमस्कार है वेसे पृज्य पुरुषके गुणानुवाद 
गाना, नमन करना, अ्रप्टद्रव्यकी भेट चढाना द्रव्य पूजा है। द्रव्य 
पूजा निमित्त है भाव पूजा साक्षात्‌ पूजा है। यदि भाव प्रजा न हो 
तो द्रव्य पूजा कार्यकारी नही होगी | इसलिये अरहंत व सिद्धकी 
भक्ति भावोकी निर्मेलताके लिये ही करनी चाहिये। श्री समत 
भद्राचार्यने स्वयभू स्तोत्रमे भक्ति करते हुए यही भाव भलकाया 
है जेंसे-- 
स विश्वचक्षव्‌ षमोअचचत' सतां समग्रविद्यात्मवपुनिरंजनः । 
पुना तु चेतो मम नाभिनन्‍्दनों जिनो जितक्ष॒ल्लकवादिशासन ॥१। 
श्र्थ --वह जयतको देखने वाले, साधुओमे पूज्ननीक पूर्ण 
जानमई देहके घारी, निरजन व अत्पन्नानी भअ्रन्य वादियोंके मतकों 
जीतनेवाले श्री नाभिराजाके पृत्र श्री वृपभ॒ जिनेन्द्र मेरे चित्तको 
पवित्र करो। भावोकी निर्मलता होने से जो शुभ राग होता है वह 
तो महान पुण्य कर्मकों वाबता है व जितने अण वीतराग भाव 
होता है वह पूर्व वधे हुए कर्मोकी निर्जरा करता है-यहा देवताका 
अआरावन अरहत व सिद्धका आराधन ही समझना चाहिये। 
जिनको वडे २ इन्द्र, घरणन्द्र, चक्रवर्ती, साधु, गण॒घर झ्रादि मस्तक 
नमाते है वे ही एक जैन गृहस्थके द्वारा भी पूजने योग्य देव हैं। 
इनको छोडकर श्रन्य रागद्टे प सहित कर्मवन्धमे वन्धे जन्म मरण 
करनवाले स्वर्गंवासी व पातालगसी व मध्यलोकवासी देवगतिमे 
तिप्ठे हुए किसी भी जीवको देवता मानकर पूजना व अराघवा 








श्रीप्रचचन सार भाषाटोका । [१५७ 


श्र 
सर १+करीर जग ७7१ सी. ९? गे हम #य ८ रथ "९० सीपनीी> 


, करना नहीं चाहिये । जो इन्द्रियोके विषयोकी चाहनाकों छोडकर 
" शुद्धात्माके स्वमाव को प्रगट करनेके लिये रत्नत्यमई धर्मका यत्न 
: सर्व परिग्रह छोड व तेरा प्रकार चारित्र धारणाकर करते है वे यति 
था साधु हैं। इनकी पूजा करनी शुभोपयोग है। साधुओकी भक्ति 
ग्राठ द्रव्योसे पूजा, स्चुत्ति, नमस्कारस भी होती तथा भक्तिपुर्वक 
नशुद्ध आहार, आपचि व जास्त्र दानसे मी होती हैं । जो साधु स्वय 
रत्तत्रयकों साथते हुए दुसरोको साधवर्म साधन कराते श्रथवा उन 
#। आस्त्रकी शिक्षा देते ऐसे आचाये श्र उपाध्याय गुरु है। इन- 
का पजाम आणशक्त होना शुभोपयोग है इस तरह “देवदजदिंगुरुपू- 
£ जानु” इस एक पदसे ग्राचायने श्ररहत, सिद्ध, आचायें, उपाध्याय 
“और साधु इन पाचो परमेप्टियोकी भत्ति को सूचित किया है। इन 
मे भक्ति पर्वक उत्तम, मब्यम, जथधन्य पात्रोको पात्रदान तथा दया 
दू खितो व श्रजानियोकों आहार, औपधि, विद्या तथा अभय- 
| दीन करना बताया है । जैसे पजा करनेसे क्पाय मद होती है वंसे 
दान देनेसे क्पाय मद होती है तीसरे सशीलोम महात्रतरूप तथा 
अप्ृत्ननरूप मुनि व श्वावकका व्यव्द्वार चारित्र बताया है । मनियो 
'ऊापाच महाब्रत, पाच समिति तथा तीन गृप्तिसि और श्रावकरोको 
वारटब्रतरूप चासि्त्रेमि लवलीन होना चाहिये-यह सव शुभोपयोग 
6 | उपग्गसादिम वारह प्रकार तप समभने चाहिये-इन तपोमे 
मुनियोक्रीों पूर्ण रपसे तथा श्रावकोकों एक देशमे आ्राशक्त होना 
अहिये । इनमे मुख्य तप ध्यान है, व्यान करनेमे प्रीति, उपवास 
करनेमे अनुराग, रसत्याग करनेमे रति इत्यादि १२ तपोमे प्रेम 
करना शुभोपयोग है 
. इस शुभोपयोगमे परिणमन करनेवाला आत्मा स्वय शुभोपगी 
ते जाता है। इस गाथामे आचार्यने व्यवहार चात्रिका वर्णन कर 
दिया है। शुभोपयोगम वर्नन करनेसे उपयोग श्रशुभोपयोगसे बचा 
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रहता है तथा यह शुभोपयोग शुद्धोपयोगम चढनेके लिये मध्यकी 
सीढी है इसलिये शुद्रोपपोगकी भावना करते हुए शुभोपयोगमे 
वर्तंन करना चाहिये । वास्तवमे शुभोपयोग सम्यग्वप्टीके ही होता . 
है जेंसा पहले कहा जाचुका है, परन्तु गौणतासे श्रर्थात्‌ मोक्षमार्गमे 
परिणमन रूपसे नही किन्तु पुण्य बबकी अपेक्षासे मिथ्याइप्टीके भी 
होता हैं इसी शुभीपयोगसे मिश्यात्वी द्रव्यलिगी मुन्ति नो ग्रेबेयक- 
तक व अन्य भेषीमुनि बारहवे स्वर्गंतक जासक्ता है। तात्पयें यह है 
कि शुद्धोपपोगको ही उपादेय मानके उसीकी भावनाकी प्राप्तिके 
लिये भ्ररहत भक्ति आ्रादि शुभोपयोगके मार्गमे बर्तता चाहिये।॥७३॥ 


जुत्तो सुहेण आदा, तिरियो व्‌ मारासो वा देवो वा । 
भूदो ताबदि कालं, लह॒दि सुहं इन्दियं विविहूँ ॥७४॥ 


युक्त शुभेन आत्मा तियंग्वा मानुपों वा देवो वा । 
भूतस्तावत्काल लभते सुसमैन्द्रिय चिविधम्‌ ॥। ७४ ॥ 
श्र --शुभोपयोग भी अपराध है क्योकि परमे सन्मुसता, 

रूप राग है इसीसे वन्धरूप है । जितना शुभ भाव होता है उतना. 
ही विशेष रसवाला साता वेदनीय, शुभनाम, उच्च गोत्र तथा शुभ 
आयुका वन्ध हो जाता हैं । सम्यक्ती जीवोके सम्यक्तकी भूमिकामे 
जो शुभ भाव होता है वह तो अतिशयकारी पुण्यका बध करता है- , 
ऐसा सम्यक्ती जीव सिवाय कल्पवासी देवकी झायुके अ्रथवा देव 
पर्यायमे यदि है तो सिवाय उत्तम मनुष्य पर्यायके और किसी, 
आयुका बन्ध नही करता है। मिथ्यारष्टी जीव अपने योग्य शुभोप- 
योगसे तियेच, मनुष्य भ्रथवा देव श्रायु तथा तथा इन गतियोमे 
भोग योग्य पुण्य कर्म्म बाध लेते हैं। चार आयुमे नरक आयु अशुभ 
हैं क्योकि वह भ्रायु नारकियोको सदा क्लेशरूप भासती है जब 
कि तिर्यंच, मनुष्य या देवोको अ्रपनी २ झायु सदा क्लेशरूप नहीं 
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भासती है । इन तीनोको इन्द्रिय भोगके योग्य कुछ पदार्थ मिल जाते 
हैं जिसमे ये प्राणी रति करते हुए भ्रपनी आयुको सुखदाई मानलेते 
हैं । भभोपयोगमें जितना कपाय अ्रश होता है वही पुण्य कमको 
वा देता है जो पुण्यकरम्म इप्ट पुद्दलोकों व इप्ट पुरदल सहित 
जीवोको आकर्षण करलेता है। उनहीमे झ्राशक्त होकर यह ससारी 
प्राणी इन्द्रियनुखका भोग कर लेता हे । यह इन्द्रिय सुख पराधीन 
है-पुण्य कमंके आ्राधीन है, इसलिये त्यागने योग्ग है । अती द्विय सुख 
स्वाधीन है, इसलिये ग्रहण करने योग्य है । ऐसा जानकर शुद्धोप- 
योगकी भावना नित्य करनी योग्य है है ॥9७४॥। 
सोक्ख सहावसिद्ध, रात्यि सुराणंपि सिद्धमुवदेसे । 
ते देहवेदराद्रा रमंति विसयेसु रम्सेसु ॥॥ ७५ ॥ 
सौख्य स्वभावसिद्ध नास्ति सुराणामपि सिद्धमुपदेशे । 
ते देहवेदनात्ता रमन्ते विपयेपु रम्येपु ॥॥ ७५ ॥ 

श्र्थ --इस गाथामे श्राचारयने यह वबतादिया है कि सच्चा 
गुख झात्माका निज स्वभाव हैं जिस सुखके लिये किसी परपदार्थ 
की बाछा नहीं होती है । व वहा कोई आकुलता, चिता व तृपाकी 
दाह होती है । वह सूख निज श्रात्माके अंनुभवसे प्राप्त होता है। 
इसके सामने यदि इन्द्रियजनित सुखको देखा जावे तो वह दु खरूप 
ही प्रतीत होगा | जिनके मिथ्यात््व और कपायका दमन होगया है 
ऐसे वीतराग सम्यस्दप्टी जीव इसी आनन्दका निरतर अनुभव 
करते हैं उनको कभी भी इन्द्रिय विपय भोगकी चाहकी दाह सता- 
ती नही है । किन्तु जो भिथ्यारृष्टी अज्ञानी वहिरात्मा है चाहे वे 
देवगतिमे भी क्यो न हो तथा जिनको स्वात्मानुभवके लाभके बिना 
उस अतीन्द्रिय श्रानन्‍्दका स्वाद नही विदित है वे विचारे 'निरतर 
इन इन्द्रियोकों विषयभोगकी ज्वालासे जला करते है और श्रनेक 
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आपत्तियोको सहकर भी क्षरितक विपयसुखकी भोगना चाहते है। 
वे बरावर तृषावान होकर वडे उद्यमसे विपयभोगकी सामग्रीको 
पाकर उसे भोगते है परन्तु तृपाकी वुकानेकी अपेक्षा उल्टी बढा लेते 
है । जिससे उनकी चाहकी भ्राकुलता कभी मिटती नही वे असस्यात 
वर्षोकी आयु रखते हुए भी दु खी ही बने रहते हैं-उनकी गआत्माको 
सृख शातिका लाभ होता नही | टीकाकारने जो दृप्टात दिया हैं कि 
मूर्ख प्राणी एक मधुकी दू दके लोभसे आगे श्रानेवाली आपत्तिकों 
भूल जाता है सो विलकुल सच है-मरण निकट है। परलोकमे कया 
होगा इस सव विचारकों अपने लिये भूलकर आप रातदिन विषय- 
भोगमे पडा रहता है । उसीकी दशा उस अ्ज्ञानीकी तरह होती हू 
जिसका वर्णन स्वामी पृज्यपादजीने इप्टोपदेशमे किया हैं -- 
विपत्तिमात्मनों मुढ' परेषासिव नेक्षते। 
दह्ममानमृगाकोर्ंवनातरतरुस्थवत्‌ ॥ १४ ॥ 
भाव यह है कि मूर्ख अज्ञानी जैसे दूसरोके लिये आपत्तियोका 
आ्राना देखता है वैसा अपने लिये नही देखता है ' जैसे जलते हुए 
वनके भीतर वृक्षके ऊपर बैठा हुआ कोई मनुष्य मृगोका भागनों, 
व जलना देखता हुआ भी आप निश्चित वेठा रहे भ्रपता जलना 
होनेवाला है इसको न देखे । वहिरात्मा अज्ञानी जीवो की यही 
दशा है। वे विचारे निजानदकों न पाकर इसी विपयसुख मे 
लुब्धायमान रहते है। यहा पर यह शका होगी कि सराग सम्य- 
र्ष्टी जीव फिर विपयभोग क्यो करते है क्योकि अविरत सम्य- 
ग्ृष्टीको भी स्वात्मानुभव हो जाता है वह अतीद्विय श्रानन्दका 
लाभ कर लेता है फिर भी गृहस्थ अ्रवस्थामे पाचों इद्धरियोके 
भोगोमे क्यो जाते है क्यो नही सर्व प्रपचजाल छोडकर निजानदका 
भोग करते हैं ? इस शकाका समाधान यह है कि श्रविरत सम्य- 
र्ष्टियोके अ्नन्तानुवन्धी कषाय तथा मिध्यात्व कर्म उदयमे नही 
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है इस्नोसे उनके यथावत्‌ शृद्धान और ज्ञान तो हो गया है परन्तु 
चारित्र यद्यपि मिथ्या नही है तथापि बहुत ही भ्रल्प है। क्योकि 
ग्रभ्नत्यास्यानावरणादि कपायों का उदय है। इन कपायोके उदयमे 
पत्र सस्कारके वश जानते हुए भी व श्ृद्धान करते हुए भी कि ये 
इद्रियनुख अतृप्तिकारी, वनन्‍्ध्रकारक, तृप्णाकों वृद्धि करनेवाला है 
वे विचारे इद्रियमोगोमे पड जाते है और भोग लेते है। यद्यपि वे 
अपनी निन्‍्दा ग्हा करते रहते हूँ तथापि आत्मवलकी व वीतराग- 
नाकी कमीमसे इतने पुरुपार्थी नहीं होते जो अ्रपने श्रद्धान तथा 
नानक अनुकूल सदा बर्नेन कर सके, परन्तु मिथ्याइप्टीकी तरह 
आकुलव्याकुन व तृपातुर नही होते है । चाह हॉनेपर उसकी शम- 
नताके लिये योग्य विपयभोग कर लेते है । उनकी दशा उन जीवो- 
के समान होती है जिनको किसी नशा पीनेकी श्रादतत पड गई थी- 
किमीक्ते उपदेणसे उसके पीनेकी रुचि हट गई है। तौभी त्याग 
पही कर सके तब तक उस नशाको लाचारीसे लेते रहते है। 
जिनके श्रप्रत्यास्यानावरणीय कपाय शमन हो गई परन्तु प्रत्या- 
ध्यानावरणीय कपाय उदयमे है उनके चाह श्रधिक घट जाती हे 
परन्तु वे भी सर्वथा इद्रिय भोग छोड नही सक्ते । अपनी निन्‍्दा 
गर्हा करते रहते व तत्वविचार व स्वात्ममननके अ्रभ्याससे जब 
ग्ात्मशक्ति बढ जाती तथा प्रत्यात्यानावरणीय कपाय भी दमन 
हीजाती तब वे विपयभोग सर्वथा त्यागकर साधु होकर जितेन्द्रिय 
रहते हुए ज्ञान ध्यानका सनन करते हैं। इससे नीचेकी अवस्थाके 
दो गुणस्थानोमे जो विपय सूखका भोग है वह उनके ज्ञान व 
श्रद्धानका श्रपराध नही है किन्तु उनके कपायके उदयका अपराध 
है सो भी त्यागने योग्य है । यह बात अ्रच्छी तरह ध्यान मे लेनेकी 
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होसक्ता हैं। पर पदार्थामि रागद् प करना सदा ही आकुलताका 
भूल है| ये रागद्र प विपयकी आशक्तिके वश होजाते है इसलिये 
विपय सुखकी आरशक्ति बिलकुल छोडने योग्य है। श्री समतभद्रा- 
चार्यने स्वयभु स्तोत्रमे यही भाव दर्शाया है-- 


स चानुवन्धोस्य जनस्थ तापकृत तृपोभिवृद्धि: सुखतो न च स्थिति । 
इति प्रभो लोकहित यतो मत, ततो भवानेवगति. सत्ता मत, ॥२०॥। 
भाव यह है कि यह विपयो की आशक्ति मनुप्यको क्लेण 
देने वाली है तथा तृष्णाकी वरावर वृद्धिकों करनेवाली है। तथा 
विषयसुखकों पाकर भी इस प्राणीकी अवस्था सुख व सतोपरूप 
नही रहती है। जवतक एक पदार्थ मिलता नही उसके मिलनेकी 
आकुलता रहती, यदि वह मिल जाता है तो उसकी रक्षाकी श्राकु- 
लता रहती, यदि वह नप्ट होंजाता हैं तो उसके वियोग की 
आकुलता रहती है। एक विपय मिलनेपर सतोपसे बैठना होता 
नही अन्य अन्य विपयकी तृप्णा बढती चली जाती है। हे प्रभु / 
अभिनदन स्वामी | आपका लोकोपकारी ऐसा मत है इसी लिये 
मोक्षार्थी नानी पुरुषोके लिये आप ही शरणके योग्य हैं। ऐसा 
जान इद्विय सुखकों सुखरूप नही किन्तु दु खहप समभकर 


प्रतीद्रिय सुखके लिये निज आत्माका अनुभव शुद्धोपयोगके द्वारा 
करना योग्य है ॥७५॥ 





णरणारयतिरियसुरा, भजंति जदि देहसं भव दुक्खं। 
किह सो सुहो व अ्रयुहो उबश्नोगो हवदि जीवाणं ७६॥ 
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नरनारकतियंकसुरा भजंति यदि देहसंभवं दुःखम्‌ । 
कथं स शुभो वाउइशुभ उपयोगो भवति जीवानाम्‌ ॥७६॥ 

अर्थ:--यहां आचायेने सांसारिक दु.ख तथा सुखको समान 
बता दिया है। क्योंकि दोनों ही आकुलतारूप व आत्माकी शुद्ध 
परिणतिसे विलक्षश तथा बंध रूप हैं। जैसे शरीरमें रोगादिकी 
पीड़ा होनेसे कष्ठ होता है वसे इंद्रियों की विषयंचाह द्वारा जो 
आशक्ति पैदा होती है और उस आशक्ति के वश किसी पर पदार्थ- 
में यह रंजायमान होता है उस समय क्षणभरके लिये जो अज्ञानसे 
सातासी मालूम पड़ती है उसीको सुख कहते हैं, सो वह उस क्षणके 
पीछे तृष्णाको बढ़ानेसे व पुन: विषयभोगकी इच्छाकों जगानेसे 
तथा राग गर्भित परिणाम होने से वधकारक है इस कारणसे दुःख 
ही है। वास्तवमें सांसारिक सुख सुख नहीं है किन्तु घनी विषय 
चाहरूप पीड़ाकी कुछ कमी होनेसे दुःखकी जो कमी कुछ देरके 
लिये होगई है उसीको व्यवहारमें सुख कहते हैं। असलमें दुःखकी 
अधिकताको दु:ख व उसकी कमीको सुख कहते हैं। वह कमी 
अर्थात सुखलाभास और अधिक दुःखके लिये कारण है। जेसे कोई 
मनुष्य नंगे पग्म ज्येष्ठकी घूपकी आताप में चला जाता हुआ गर्मीके 
दुःखसे अति दुःखी हो जंगल में कहीं एक छायादार वृक्ष देखकर 
वहां घबड़ाकर जाकर विश्राम करता है । जबतक वह ठहरता है 
तवतक कुछ गरमीके कम होनेसे उसको -सुखसा भासता है। 
वास्तवमें उंसके दु:खकी कमी हुई है फिर जेसे ही वह चलने लगता 
है उसको अधिक गरमीकी पीड़ा सत्ताती है। इसी तरह सांसारिक 
सुखको मात्र कोई दुःखकी कुछ देरके लिये शांति समभनी चाहिये । 
ह पहले व पीछे आकुलता हो वह सुख कैसे ? वह तो दुःख 
है है। 
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श्री गुणभद्राचायं श्री आत्मानुशासन मे कहते हैं-- 

स धर्मो यत्न नाधमंस्तत्युखं यत्र नासुखं । 

तज्लानं यत्र नाज्ञानं सा गतियेत्र नागति ॥४६॥ 

श्र्थ --धर्म वह है जहा अ्रधर्म नही, सुख वह है जहा दुख 
नही, ज्ञान वह है जहा अज्ञान नहीं, गति वह है जहासे लौटना 
नहीं । वास्तवमे सासारिक सुख दुख दोनोमे अपने ही राग- 
हे पक भोग है। रागका भोग सुख है, ह पक्रा भोग दुख है । 
जब कोई प्राणी किसी भी इन्द्रियके विषयमे आाशक्त हो उसी 
तरफ रागी हो जाता है और अन्य सव विपयोसे छट जाता है 
तव ही उसको सुख भासता है। ऐसे विपयभोगके समय रति 
अथवा तीनो वेदोमेसे कोई बेद या हास्य ऐसे पाच नोकपायोमेसे 
कोई तथा लोभ या मायाका उदय रहता ही है-- इनहीके उदयको 
राग कहते हूँ । इंसीका अनुभव सुख कहलाता है। दु खके समय 
४ पका भोग है। शोक, भय, जुगुप्सा, अरति इनमेसे किसीका 
उदय तथा मात्र या क्रोधके उदयको ही द्वेप कहते हैं-इसी दव पका 
अनुभव दु ख है । जब किसी विपयकी चाह पैदा होती है तब राग 
है परन्तु उसी समय इच्छित पदार्थका लाभ न होनेसे वियोगसे 
शोक व ग्लानि व अरतिसी भावोमे रहती है यही दु खका अनुभव 
है। जब वह भ्राप्त होजाता है तव रति व लोभका उदय सो सुखका 
अनुभव है । सुखानुभवके समय सातावेदनीय तथा दुःखानुभवके 
समय असाता वेदनीयका उदय भी रहता हैं | वेदनीय वाहरी सा- 
मग्नीका निमित्त मिलादेती है। यदि मोहनीयका उदय न हो भोर 
यह आत्मा वीतरागी रहे तो रागद षकी प्रगटता न होनेसे इस 
वीतरागीको साता या असाता कुछ भी अनुभवमे न आएगी इस 
कारण एक श्रपेक्षासे रागका अनुभव सुख व द पका अनुभव दुख 
है। वास्तवमे कपायका स्वाद सासारिक सुख व दु ख है इसलिये यह 
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साद मलीन तथा सक्‍्लेशरूप है । सुख मे सक्‍लेश कम जब कि 
दू खमे सक्‍लेश अधिक है । ये सुख तथा दुख क्षण क्षणमे बदल 
जाते हैं व एक (टूसरेके कारण होजाते है। एक स्त्री इस क्षण 
अनुकूल वर्तन से मुखरू्प वही अन्य क्षण प्रतिकूल वर्तेनसे दु ख 
रूप भासती है । श्र्थात्‌ उपयोग जब राग्रका अनुभव करता है 
तब सुख, जब हेपका श्रनुभव करता है तब दुख भासता है। 
जब दोनोमे कपायका ही भोग है तव यह सुख तथा दु ख एक 
रूप ही हुए--श्रात्माके स्वाभाविक वीतराग श्रतीन्द्रिय आनन्दसे 
दोनो ही विपरीत हैं। जब ये सुख व दुःख समान हैं तव जिस 
पुण्यके उदयसे सुख व जिस पापके उदयसे दुःख होता है वे 
पृण्य पाप भी समान हैं। जब पृण्य व पाप समान हैं तब जिस 
भावसे पुण्य वध होता है वह शुभोपयोग तथा जिस भावसे पाप 
, व्च होता है | वह अश्युभोपयोग भी समान हैं-दोनो ही कपाय 
भावरुप है | पूजा, दान, परोपकारादिमे रागभावको व शन्याय, 
अभध्य, अन्यथा प्राचरणसे द्वेपभावको शुभोपयोग, तथा विषयभोग 
व परके श्रपकारमे रागभावकों व धर्माचरणसे द्वेंपभावकों अशुभ 
उपयोग कहते हैं। ये शुभ व अशुभ उपयोग रागद्वेंप मई है। ये 
दोनो ही झ्रात्माके शुद्ध उपयोगसे भिन्न है इसलिये दोनो समान 
हैं। व्यवहारमे मदकपायको शुभोपयोग व तीज कषायको श्रशुभो- 
पयोग कहते हैं, निश्चय से दोनो ही कपायरूप हैं इसलिये त्यागने 
योग्य हैं। इसी तरह इन उपथोगोसे जो पुण्यकर्म तथा पापकर्म 
वध होते है वे भी दोनो पुक्गलमई हैं इसलिये आ्रात्मस्वभावसे 
भिन्न होनेके कारण त्यागने योग्य हैं। श्री समयसार कलशमे 
श्री श्रमृतचन्द्राचार्यने कहा है -- ; 
हेतुस्वभावानुभवाश्रयाणां. सदाग्यभेदान्नहि कर्मभेंदः । 
तब॒बन्धसार्गाश्रितमेकमिष्टं स्वयं समस्त खलु बंध हैठु- ॥ ३ ।' 





१६६ | श्री प्रवचनसार भाषाटीका । 
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बाकी 


प्र :--पुण्य पापकर्म दोनोका हेतु भ्रात्माका भ्रशुद्ध भाव है, 
दोनोका स्वभाव पुद्गलमई है। दोनोका अनुभव राग द्वेषरूप है 
दोनोका आश्रय एक कलुपित ब्ात्मा है इससे इनमे भेद नही है-- 
दोनो ही वन्ध मार्यका आश्रय किये हुए हैं तथा समस्त यह कर्मे- 
वन्धके कारण है, इसलिये ये पृण्य पाप समान है तेसे ही इनके 
उदयसे जो रागद्वेष सहित साता व प्रसाताका श्रनुभव होता है वह 
भी कपायरुप शअ्शुद्ध अनुभव है, आत्मीक अ्रनुभवसे विलक्षण है 
इसलिये समान है। झाचायंका अभिप्राय यह है कि शुभोपयोगसे 
पुण्यवाघ भो देव या मनुष्यको सामग्री प्राप्त होती है उसीके कारण 
यह प्राणी रागी हो उनके रमनेको इसलिये जाता है कि विषयोको 
चाह शात कझूया परन्तु उनके भोग करनेसे तृप्णाकों बढा लेता 
है । चाहकी दाह वढ जाती है-यह दाह ही दु.ख है | इसलिये यह 
इन्द्रिय सुख दु खका कारण होनेसे दु.खरूप है। जब ऐसा है 
तव शुभोपयोग और शअ्रशुभोपयोग दोनों ही त्यागने योग्य हैं । 
क्योकि जैसे पापोदय से दु खमे श्राकुलता होनी है वंसे पुण्योदये 
सुखके निमित्तसे आाकुलता होती है। इसलिये दोनो ही समान 
हैं--आत्माके शुद्ध भावसे भिन्न हैं । 


श्री समयसारजी में कृदकूद भगवानने कहा है-- 


कम्ममसुहं कुसील सुहकम्म चावि जाण सुहसील । 
कह त होदि सुसील ज॑ ससारं पवेसेदि ॥ १५२॥। 


भाव यह है कि यद्यपि व्यवहारनयसे अ्रशुभोपयोग रूप 
कर्मंको कुशील श्र्थात्‌ बुरा और शुभोपयोगरूप कर्मको सुशील 
अथवा श्रच्छा कहते है, परन्तु निश्चयसे देखो तो जिसको सुशील 
कहते हूँ वह भी कुशील है क्योकि ससारमे ही रखनेवाला है। 
पृण्यका उदय जब तक रहता है तब तक कर्मकी बेंडी कटकर 





श्री प्रवतनसार भाषादीका । [ १६७ 


ग्रात्मा स्वाधीन व निराकुल सुक्धी नहीं होता है। ऐसा जान 
ग्रात्माधीन सच्चे सुखके लिये एक शुद्धोपयोंगकी ही भावना करनी 
योग्य है। शेप सर्व कपायका पसारा है जो स्वाधीनताका घातक, 
प्राकृततारूप व बन्धका कारक है तथा ससाररूप है--एक 
ग॒द्धोपयोग़ ही मोक्ष रूप तथा मोक्षका कारण है इसलिये यही 
ग्रहण करने योग्य है ।। ७६ ॥। 


इस तरह स्वतन्त्र चार गाथाश्रोसे प्रथम स्थल पूर्ण हुआ । 


कुलिसाउहचककधरा,  सृहोवश्रोगप्पगेहि भोगेहि । 
देहादीणं विद्धि, करेंति सुहिदा इवाभिरदा ।। ७७॥ 


कुलिणायुधवक्रधरा'.. शुभोपयोगात्मक. भोग |. » 
देहादीना वृद्धि कुर्बन्ति सुखिता इवाभिरता ॥ ७७ ॥ 


श्र्थ :--इस गाथामे श्राचार्यने बड़े-बर्डे इन्द्र व चक्रवर्ती 
भादि जीवोकी श्रवस्था बताई है कि इन जीवोने पूर्व भवमे शुभो- 
पयोगके द्वारा बहुत प्रुण्य बंध किया था जिससे ये ऊचे पदमे 
भ्राए तथा पृण्यके उदयसे भनोन्न इन्द्रियोके विषय प्राप्त किये । 
ग्रव वे अज्ञानससे ऐसा जानकर कि इन विपयोके भोगसे सुख 
होगा उन पदार्थोमे आशक्त होकर उनको भोग लेते है, परन्तु 
इससे उनकी विषयचाह शात नहीं होती, क्षणिक कुछ बाधा 
कम हो जाती है उसको ये श्रज्ञानी जीव सुख मान लेते है, 
परन्तु पीछे शपैर श्रधिक तृष्णामे पडकर चितावान हो जाते हैं । 
इस बातपर लक्ष्य नही देते । वास्तवमे जिसको सुख माना है वह 
उल्टा दुःखदाई हो जाता है।जसे जोक जतु अज्ञानसे मलीन 
व हानिकारक रुधिरको श्राशक्त हो पान करती है, वह यह नही 
देखती है कि इससे मेरा नाश होगा व दुख अधिक बढेगा । ऐसे 
ही विषयाशक्त जीवोकी दशा जाननी । 


१८ ] श्रीप्रवरचनसार भाषाटीका । 
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विक्रिया करनेकी शक्ति होती है वे विषयदाहकी दाहमे अधिक 
इच्छावान होकर एक शरीरके अनेक रूप बना लेते व अपने देवी 
आदि परिवारकी सख्या विक्रियाके द्वारा बढा लेते हैं । वे ग्रत्यन्त 
आशक्त हो जाते हैं तौभी तृप्तिको न पाकर दु खी ही रहते हैं । 
कहनेका मतलब यह है विपयोका सुख्र चक्रवर्ती भ्रादिकों भी 
तृप्त नही कर सक्ता तो सामान्य मनुप्योकी तो वात ही क्या है * 
असलमे परमहित रूप आत्मीकसुख ही है | ऐसा जान इसी सुख 
लिये निरतर स्वानुभवका अ्रम्यास रखना योग्य है ७७॥। 


जदि संति हि पुण्णाणि य परिणामसमुव्भवाणि विविहाणि । 
जणयति विसयतण्ह जीवाणं देवदताणं ॥७५॥ 


यदि सति हि पुण्यानि च परिणामसमुझ्धूवानि विविधानि । 
जनयति विपयतृपष्णा जीवाना देवतान्तानाम ।। ७८ ॥ 


श्रथं:-पहा श्राचार्यने प्रण्यक्मंक्रों व. उसके कारण * 


शुभोपयोगको तथा उसके फल इद्रिय सुखको त्यागने योग्य बताया 


पक 


है, मुख्यतासे सकेत पुण्य कम्मंक्री तरफ है । पुण्यकर्म शुभापयोगके 


हारा नानाश्रकार साता वेदनीय, शुभनाम, शुभगोंत्र तथा शुभ 
आयुके रपमे वधजाता है जिसके फलसे मनोहर सातारूप बाहरी 
सामग्री, मनोहर शरीरका रूप, माननीय कुल तथा अपनेको रुचने- 
वाली आयु प्राप्त होती है। भोगभूमिके तिय॑च तथा मनुष्य पुण्य 
कर्मसे ही होते हैं । कर्मभूमिमे वहुतसे पशु तथा मनुष्य साताकारी 
सामग्री प्राप्तकर लेते हैं। भवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिषी तथा 
कल्पवासी देवोके नी पुण्यफलसे बहुत मनोज्ञ देह देवी श्रादि 
सामग्री होती है। सर्वसे भ्रधिक साताकी सामग्री देवेन्द्र तथा 
क्रचवर्ती नारायण प्रति नारायण आदि पदवीधारियोके होती है । 


श्रीप्रवचनसार भाषाटीका । [ १६६ 
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इनमे जो जीव सम्यरहप्टो ज्ञानी होते है उनके परिणामोमे ये 
मामग्रो यद्यपि चारित्रकी अपेक्षा कपायके उदयमे राग पंदा करानेमे 
निम्मित्त होती है तथापि श्रद्धानयी अपेक्षा कुछ विकार नही करती 
है परम्तु जो मिथ्याहदी बरिरात्मा प्रात्मज्ञान रहित जीव होते 
है उनते परिणामोमे बाहरी सामग्री उसी तरह विपयकी तृप्णाकों 
बटा देती है झिस तरह इधनकों पाकर अरिन अ्रपने स्वरुपका 
वद्य देती है। श्रन्चरन्ग मोह राग द्वेप की वृद्धि करनेमे बाहरी 
पदाध॑ निमित्त वारण है । यह स्षेत्रादि बाहरी परिग्रह जब सम्य- 
रप्टियोंके भीतर भी रागादि भावोके जगानेमे निमित्त कारण है 
नव मिथ्यारप्टियोकी तो बात ही वया बहनी-बहे २ क्षायिक 
सम्यक्ती सीधंकर भी उस बाहरी परिग्रहके निमित्तसे वीतराग 
परिणतिका पृूर्णपन नहीं कर सकते । यही कारण है जिससे वे 
गृहवास त्याग पर्ग्रिह भारतों पटक निर्जन वनमे जाकर आ्रात्म- 
ध्यान करते है । श्रन्त रत रागादि व सूर्छास्प परिग्रह भावके लिये 
बाहरी क्षेत्रादि निमित्त कारणनप नीकर्म है इसीसे उपचारस 
क्षेत्रादकों भी परिग्रहरे नामसे कहाजाता हे । अ्रज्ञानी जीव पृण्यके 
उदयमे चक्रवर्ती होकर भी घोर उन्मत्त होकर घोर पाप बाध लेते 
है थ्रौर सातवें नरक तक चले जाते है । इसलिये मुस्यतासे ये पुण्य 
कर्म भ्रज्नानियोवे भीतर विषयोकी दाहकों बहुत हो बढानेमे प्रवल 
निमित्त पट जाते है । जिस कारणसे मनोज्ञ सामग्री रहते हुए भो 
वे ग्रधिक श्रधिक सामग्रीकी चाहमे प्टकर उसके लिये श्राकुलित 
टोते है यहातक कि श्रन्याय प्रवृत्ति भी करलेते है। सम्यग्दण्टी 
जीव बाहरी सामग्रीसे इतना नहीं भृलते जो वस्तुके स्वरूपको न 
ध्यानमे रकसे किन्तु वे भी कपायोके उदयके प्रमाण रागी हेपी 
हो ही जाते ई--वे भी प्रवृत्ति मार्गमे स्‍त्री, घन, पृथ्वी आदिमे 
राग करलेते व उनकी वृद्धि व रक्षा श्रच्छी तरह करते है। इस 


१७० ] श्रीप्रवचनसार भाषादीका । 

“तरह यह सिद्ध है. कि पुण्यकर्म श्रतरण चाहकी यह सिद्ध है कि पुण्यकर्म श्रतरग चाहकी दाहकों जग्रानेमें 
प्रबल निमित्त सामने रख देते हैं, यदि ऐसा न हो तो कोई भी: 
विषयभोगोमें रति न करे। इसलिये ये पुण्यकर्म भी ससार बढानेके 
कारण होजाते हैं भ्रत ग्रहणकरनेयोग्य नही है। तब जिस, 
शुभउपयोगसे पुण्यकमंका वध होता है वह भी उपादेय नहीं है । 
उपादेय एक शुद्धोपयोग है जो कर्मका नाशक है, विषयदाहकों 
शातिकारक है तथा निनानन्दका प्रवर्तक है इसलिये इसकी ही 
भावना निरन्तर कतंव्य है, यह भाव है ॥७प॥ ई 


ते पुण उदिण्णतण्हा, दुहिदा तण्हाहि विसयसोक्खाणि । 
इच्छति भ्रणुहवंति य भ्रामरणं दुक्वसतत्ता ॥७९॥। 


ते पुनरुदीणेतृष्णा: दु खितास्तृष्णाभिनिषयसौख्यानि । 
इच्छन्त्यतुभवन्ति व आमरणं दुषखसंतप्ता ॥ ७९॥॥| ,  ! 


अर्थ :-इस गाथामे फिर भी श्राचार्यने पहली बातकों 
समर्थन किया है | ससारमे सिथ्यारष्टि जीवोके तृष्णाको 'उत्तन्न 
करनेवाला तीन लोभका सदा हो उदय रहता है। जहा निमित्त - 
बाहरी पदार्थोका नहीं होता है वहा वह तीत्र लोभ का उर्दय 
बाहरी कार्योके द्वारा प्रगट नही होता है, परन्तु जहा : 
»/ निमित्त होता है व निमित्त मिलता जाता है वहां वह 
लोभ तृष्णाके नामसे प्रगट होता है । पुण्यकर्म के उ्दयसे 
जब बाहरी पदार्थ इन्द्रयोके विषयभोग योग्य प्राप्त “हों 
जाते हैं तब वह लोभी जीव उनसे अतिशय तनन्‍्मय हो 
जाता है झौर उन सामग्रियोकी स्थितिको चाहते हुए भी औरे 
अधिक विषयभोगोकी चाह करलेना है, उस चाहके भ्नुसार 
४ सम्बन्ध मिलानेके लिये भ्रनेक प्रकारके यत्नः करता है, 
जिसके लिये भ्रनेक कष्टोको सहता है । जब कदा चित्‌ पुण्थंके उदयंसे 


इच्छित पदार्य मिल जाते हैं तव उनको भोगकर क्षणिक सुख 
माननेता है परन्तु फिरभी श्रधिक तृष्णा वटा लेता है । उस बढ़ी 
हुई तृष्णाके अनुसार फिर भी नवीन सामग्रीका सम्बन्ध मिलानेका 
प्रधात करता है । यदि इच्छित पदार्थ नहीं मिलते हैं तो महा 
दु श्री हाता है, यदि फदाचित मिलजाते हैं तो उनको भी भोगकर 
ग्रधिक तप्णाको वढा लेता है । उस तरह यह ससारी जीव पिछले 
प्राप्त पदार्थोकीं रक्षा व नवीन विपयोकि सम्रहम रातदिन लगा 
रहता है। ऐसा ही उद्यम करते करते प्रपना जीवन एक दिन समाप्त 
कर देता है परन्तु विपयोत्री दाहकों कम नही करता हुआ्ना उलटा 
बढ्ता हुआ उसकी दाहसे जलता रहता है । यदि इष्ट पदार्थोका 
सम्बन्ध छुद जाता है तो उसके वियोगमे वलेशित होता है । 
चीटियोके भीतर तृप्णाका इप्टात अच्छी तरह दिखता है । वे रात 
दिन प्रनाजका बहुन बडा समृह एकत्र कर लेती है श्रीर इसी लोभके 
प्रकट कायमे प्रपना जन्म शेप करदेती है। मिथ्यावप्टी ससारी जीव 
विपयभोगको ही सुखका कारण श्रद्धान करते व जानते हुए इस 
प्रभान जनित मोहसे रातदिन व्याकुल रहते हुए जेसे एक जन्मकी 
यात्राकों बिताते है वैसे अनन्त जन्मोंकी यात्राकों समाप्त कर देते 
हैं। अभिप्राय यह है कि पुण्य कमक्रि उदयसे भी सुख शाति प्राप्त 
नही होती है किन्तु वे भी ससारके दु खोके कारण पड जाते हैं । 
ऐसा जान पृण्यके उदयकों व उसके कारण शुभोपयोगकों कभी 
भी उपादेय नहीं मानना चाहिये। एक आत्मीक श्रानन्दको ही 
हितकारी जानकर उसीके लिये नित्य साम्यभावकी भावना करनी 
योग्य है । टीकाकारने जो जोक जतुका दृष्टात दिया है वह बहुत 
उचित है । कारण वे खराब सूनकी इतनी प्यासी होती है कि 
जितना वे इस खूनकों पीती हैं उतनी ही भ्रधिक तृष्णाकों बढा 
नेती है श्लौर किर-फिर उसीको पीती चली जाती है यहा तक कि 


अिररीरफ.माक अगोक धि॥ औजिना भीए न तक मेक आने आफ मय गम अगर, 
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खून विकार भ्रपना असर करता है भ्ौर वे मर जाती है| यही 
प्रवस्था ससारी प्राणियोकी है कि वे विपयकी चाहमे जलते हुए 
मर जाते हैं। इसलिये पुण्य कमेको दु.खका कारण जानकर उससे 
विराग भजना चाहिए ॥|७६॥। 


सपर बाधासहिद विच्छिण्ण चधकारण विसम। 
ज॑ इंदि्एहि लद्धूत॑ सोवर्ख दुक्खमेव तधा ॥॥५०॥। 
सपर वाधासहित विच्छिन्त वन्धकारण विपषमम्र। 
यदिन्द्रियेलेब्ध तत्सौव्य दु खमेव तथा ॥ ८5० ॥ 


श्रथे'--इस गाथामे आचारयने इद्रियजनित सुखको विलकुल 
दु खरूप ही सिद्ध किया है। वास्तवमे जिसका फल बुरा वह वस्तु 
वर्तमासमे भ्रच्छी मालूम होनेपर भी काफी नहीं है। यदि कोई 
फल खानेमे मीठा हो परन्तु रोग पैदा करनेवाला हो व मरण 
देनेवाला हो तो वह फल श्रनिष्ठ कहलाता है, बुद्धिमान लोग ऐसे 
फलको कभी भो ग्रहण नही करते । यही वात इद्रिय सुखके साथ 
सिद्ध होती है। इद्रियोके भोगस जो स्पर्शके द्वारा, स्वावके द्वारा, 
सूधनेके द्वारा, देखनेके द्वारा तथा सुननेके द्वारा सुख प्रगट होता 
है वह सुख वास्तवमे सुख नही है किन्तु सुखसा भास होता है। 
वह तो श्रसलमे दुख ही है क्योकि उसमे नोचें लिखे पाच दोष 
हैं। पहला दोप यह है कि वह पराधीन है क्योकि जबतक 
विपयोको ग्रहण करनेवाली इद्रिया काम करने योग्य ठीक व हो 
व जबतक इच्छित पदार्थ भोगनेमे न भ्रावे तबतक इद्रिय सुख 
पैदा नही होता है। यदि दोनोमे एककी कमी होगी तो यह 
सुखाभास भी नहीं भासेगा किन्तु उल्टा दुखरूप ही भलकेगा। 
वडी भारी पराधीनता इस सासारिक सुखमे है । इद्वियें ठीक होने 
पर भी व चेतन व अचेतन पदार्थरहने पर भी यदि पर पदार्थोका 
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परिणमन या वतन भोगनेवालेके अनुकूल नहीं होता है तो यह 
मुख नहीं मिलता है। इससे भी बी भारों पराघधीनता है। 
टूमरा दोप यह है कि यहे वाघाधोने पूर्ण है। जबतक चाहे हुए 
पदार्थ नही मिलते हैं तवतवा उनके संयोग मिलानेके लिये बहत 
टक्प्ट उठाना पह्ता # । यदि पदार्थ मिल जाते है और वे ग्रपनी 
व्छाके अनुसार नही वतन बरते है तो इस मोही जीवको बडा 
क्प्ट होता है और कदाचित्‌ वे नप्ट हो जाते है ता उनके वियोगसे 
दू व होता है इसलिये ये इद्रियसुय बाघाओोये पूण है। तीसरा 
दोप यह है कि यह इद्रियजनित सुर नाश होजातता है वयोकि यह 
साता वेदनीय कर्मके आधीन है, जिसका उदय बहत कालतक 
नही रहता है। सातावे पीछे असाताका उदय हा जाता है, 
जिसमे सासारिक सुस नप्ट हो जाता है। अथवा अपनी शक्ति 
नप्ट हो जाती है व पदार्थ नप्ट हो जाता है श्रथवा इस इद्विय 
विपयको भोगतें हाए उपयोग उयता जाता है। चौथा दोप यह 
है कि यह इद्वियजनित सख करममबन्धक्ा कारण है क्योकि इस 
सृखवे भोगमे तीन्र रागकी प्रवृत्ति होती है । जहा तीत्र विषयोका 
राग है वहा श्रवश्य श्रणुभ कर्मका वन्‍्ध होता है । पाचवा दोप 
बह है कि इस इद्रियसुसके भोगमे समताभाव नही रहता है एक 
विपयकों भोगतें हुए दूसरे विषयकी कामना हो जाती है श्रथवा 
यह सुख एकसा नहीं रहता है-हानि वृद्धित्प है।इस तरह 
इन पात्रों दोपोसे पूर्ण यह इद्रिययुख त्यागने योग्य है। अनन्तकाल 
इस ससारी प्राणीकों पाचों इच्द्रियोकों भोगते हुए वीता है परन्तु 
एक भी इन्द्री अ्रभीतक तृप्त नहीं हुई है। ज॑से समुद्र कभी 
नदियोसे तृप्त नहीं होता है वैसे कोई भी प्राणी विषयभोगोसे 
तृप्त नही होता । इसलिये यह सुख वास्तवमे सुखदाई व शाति- 
कारक नही है। जबकि श्रात्माके स्वभावके प्रनुभवसे जो 
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अतीद्रियसुख पैदा होता है वह इन पात्रों दोपोंसे रहित तथा, 
उनके विरोधी गुणोसे परिपूर्ण है। आत्मीकसुख स्वाधीन है क्योंकि 
वह अपने ही आत्माके द्वारा भ्रनुभवमे श्राता है उसमे पर वस्तुके 
ग्रहणकी जरूरत नही है किन्तु परवस्तुका त्त्याग होना' ही इस 
सुखानुभवका कारण है। शआ्रात्मिक सुख सर्व बाधाग्रोसे रहित 
अव्यावाध तथा निराकुल है। इस सुखको भोगते हुए न श्रात्मार्मे 
कोई कष्ट होता है न शरीरमें कोई रोग होता है । उल्टा इसके 
इस सुखके भोगसे आत्मा भ्ौर शरीर दोनोमें पुष्टि भाती है, 
श्रात्माका अन्तरायकर्म हटता है जिससे श्रात्मवीर्य बढ़ता है| 
परिणामोंमे शांति शरीर रक्षक जव कि अशाति शरीर नाशक है] 
यह प्रसिद्ध है कि चिता चिता समान, क्रोध दावाग्नि' समान 
शरीरके रुधिरादिको जला देते हैं । इससे स्वरूपके अनुभवसे शरीर 
स्वास्थ्ययुक्त रहता है। भात्मीकसुख कर्मेबन्धका कारण ने होकर 
कर्मवन्धके नाशका वीज है, क्योकि श्ात्मानुभवमें जो वीतरागतों 
होती है वही कर्मोकी सत्ताकों झ्ात्मामेसे हटाती है। भअतीद्रिय 
सुख आ्रात्माका स्वभाव है इसलिये श्रविनाशी है। यद्यपि स्वानू- 
भवी छत्नस्थ जोवोंके घारावाही श्रात्मसुख नही स्वादमें आता 
तथापि वह स्वाधीन होनेसे नाशरहित है। धारोवाही स्वाद'न 
भानेमे वाघक कषाय है। सुखका स्वरूप नाशरूप नहीं *हैं। 
तथा ग्रात्मिकसुख समता रूप है। जितनी समता होगी उतना 
ही इस सुखका स्वाद आवेगा। इस सुखके भोगमें भाकुलता 
नही है न यह भ्रपनी जातिको वदलता है। यह सुख तो परमतृप्ति 
तथा सतोषको देनेवाला है। ऐसा जान आत्मजन्य सुखकों ही 
सुस्त जानना चाहिये श्रौर इद्रिय सुखको विलकुल दु.ख रूप ही 
मानना चाहिये । इससे यह सिद्ध किया गया है कि जिस पुण्पके 
उदयसे इद्रिय चुल होता है उस पुण्यका कारण जो शुभोपयोग है 
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वह भी हेय है। एक साम्यभावरूप शुद्धोपयोग ही ग्रहण करने 
योग्य है । 


इस तरह जीवके भीतर तृष्णा पैदा करनेका निमित्त होनेसे 
यह पुण्यकर्म दू खके कारण हैं ऐसा कहते हुए दूसरे स्थलमे चार 
गाथाए पूर्ण हुईं |८०।। 


ण हि मण्णदि जो एव, णत्थि विसेसो त्तिपुण्णपावाणं । 
हिडदि घोरमवारं, ससारं मोहसछण्णो ॥॥८१॥। 


न हि मन्‍्यते य एवं नास्ति विशेष इति पृण्यपापयों । 
हिण्डति घोरमपार ससार मोहसच्छत्न ॥5१॥ 


श्र :--यहा आचायेने शुद्ध निश्चयनयको प्रधानकर 
यह बतादिया है कि प्रण्य और पापकमममे कोई भेद नही है । 
दोनो ही वधरूप हैं, पुद्गलमय हैं, श्रात्माके स्वभावसे भिन्न हैं । 
प्रात्माका स्वभाव निश्चयसे शुद्ध दर्शन ज्ञान स्वरूप परम समता 
भावमई है । कपायकी कालिमासे रहित है। शुभोपयोग यद्यपि 
व्यवहारमे शुभ कहा जाता है परन्तु वह एक कपायसे रगा हुआ 
ही भाव है । अशुभोपयोग जब तीत्र कपायसे रगा हुआ भाव है 
तव शुभोपयोग मद कषायसे रगा हुआा भाव है। कपाय 
की अपेक्षा दोनों ही श्रशुद्धभाव हैं इसलिये दोनों ही एक रूप 
प्रशुद्ध हैं । इस ही तरहसे इन शुभ तथा अशुभ भावोसे वधा 
हुआ सातावेदनीयादि द्रव्य पुण्य तथा भ्रसाता वेदनीय आदि 
द्रव्य पाप भी यद्यपि सुवर्ण बेंडी श्नौर लोहेकी वेडीके समान 
व्यवहार नयसे भिन्न-भिन्न है तथापि पुदुगल कर्मकी अपेक्षा दोनोही 
समान हैं। ऐसे ही पुण्यकर्मके उदयसे श्राप्त सासारिक सुख तथा 
पापकर्मके उदयसे प्राप्त सासारिक दुख यद्यपि साता असाताकी 
अपेक्षा भिन्न-भिन्न है तथापि निश्चयसे आत्मार्क स्वाभाविक 
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आनन्दसे विपरीत होनेके कारण समान हैं। आत्माके शुद्धो- 
पयोगको, उसकी अश्रवंध अ्रवस्थाकी तथा अत्तीन्द्रिय आनन्दकों जो 
पहचानकर उपादेय मानते हैं वे ही संसारसे पार होजाते हैं, 
परन्तु जो ऐसा नहीं मानते हैं वे मिथ्यात्वकर्मंसे अ्ज्ञानी रहते 
हुए शुभोपयोग, पुण्यकर्मं तथा सांसारिक सुखोंकों उपादेय और 
अशुभोपयोग, पापकर्म कथा दुःखोंको हेय जानते हुए रागद्ठेप 
भावोंमें परिणमन करते हुए इस भयानक संसारवनमें अनन्तकाल 
तक भटकते रहते हैं। उग जीवोंको पांच इन्द्रियमई सुख ही सुख 
भासता है, जिसके लिये वे तृपातुर रहते हैं और उस सुखको 
प्राप्ति बाहरी पदार्थोके संयोगसे होगी ऐसा जानकर चक्रवर्ती व 
इन्द्र तकके ऐश्वयंकी कामना किया करते हैं। इस निदानभावस 
वे द्रव्यलिंग धारकर मुनि धर्म भी पालते हैँ तथापि प्रथम भिथ्यात्व 
गुणस्थानमें हो ठहरे हुए अनन्त संसारके कारण होते हैं । 
यहां आचार्यके कहनेका तात्पयें यह है कि इन अशुद्ध भावोंसे 
तथा पुण्य पापकर्मोस्ते आत्माकों साम्यभावकी प्राप्ति नहीं हो 
सकती है-। अतएवं इन सबसे मोह त्याग निज शुद्धोपयोग या 
साम्यभावमें भावना करनी योग्य है जिससे यह आत्मा अपने 
निज स्वभावका विलास करनेवाला हो जावे ।। ८१ ॥। 


एवं विदिदत्थो जो दब्वेसु ण राममेदि दोसं वा । 
उवश्नोगविसुद्धो सो, खबेदि देहुब्भवं दुःख ॥ पर ॥। 
एवं विदितार्थों यो द्रव्येपु न राग्मेति द्वंघं वा । 
उपयोगविशुद्ध: स क्षपयति देहोद्भवं दुःख ॥ ८२ ॥॥ 
श्र्थ :--यहां आचार्यने संसारके सर्व दुःखोंके नाशका 
उपाय एक शुद्ध आत्मीकभाव है ऐसा प्रगट किया है। तथा 
बताया है कि जेसे गर्म लोहेकी संगतिमें अग्नि नाना ग्रकारसे पीटे 
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जानेकी चोटकों सहती है उस ही तरह यह मोही जीव शरीरकी 
सगतिसे नाना प्रकारके दु खोको सहता है। परन्तु जिसने इस 
देशकों वे उसके आश्रित पात्रों इन्द्रियोको व उन इन्द्रिय सम्बन्धी 
पदार्थोक्ों तथा उनसे होनेवाले सुखकों आकुलताका कारण, 
ससारका बोज तथा त्यागने योग्य निश्चय किया है और देह रहित 
प्रात्मा तथा उसकी वीनरागता श्रौर अतीन्द्रिय श्रानन्दको ग्रहण 
करने योग्य जाना है वही पदार्थके स्वरूपको यथार्थ जाननेवाला 
है। ऐसा तत्वनजानी जीव निज आत्माके सिवाय सर पर द्रव्योमे 
राग बा ठप नही करता है किननु उनको उनके स्वभावरूप समता- 
भावसे जानता है वह निर्मल शुद्ध भावका घारोी होता 
हुआ शुद्धोपपोगमे लीन रहता है। और इस ओझआात्मध्यानकी 
अग्निसि उन सर्व कर्मोको ही भिन्न कर देता हैं जो ससारके 
दू ख्लोके वीज है । तात्पर्य यह है कि ससारको पराधीनतासे मुक्त 
होकर स्वाघीन होनेके लिये यही उपाय श्रेष्ठ है कि निज शुद्ध 
ग्रात्मामे ही शद्धान, ज्ञान तथा चर्य्या प्राप्त की जावे | लोह- 
पिद्से रहित अग्नि जैसे स्वाधीनतासे जलती हुई काष्ठको जला 
देती है वैसे आत्माका शुद्ध उपयोग रागद्वेपसे रहित होता हुआ 
प्राठकर्मके काठको जला देता है श्रौर निजानन्दके समुद्रमे मग्न 
होकर निज स्वाभाविक स्वाधीनताको प्राप्त कर लेता है। अतएव 
शुभ भ्रशुभसे रागद्रेप छोड दोनोको ही समान जानकर एक 
शुद्धोपयोगमई साम्यभावमे ही रमणता करनी योग्य है ॥। ८२ ॥। 


इस तरह सक्षेप करते हुए तीमरे स्थलमे दो गाथाए पूर्ण 
हुई । ऊपर लिखितप्रमाण शुभ तथा श्रशुभकी मूढताकों टूर 
करनेकेलिये दश गाथाश्री तक तीन स्थलोके समुदायसे पहली ज्ञान- 
कठिका पूर्ण हुई | 
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चत्ता पावारंभ समुटिदिदों वा सुहम्मि चरियस्मि । 
शा जह॒दि जदि मोहादी, ण लह॒दि तो श्रप्पय सुद्ध ॥। 


त्यक्वा पापारम समुत्यितों था शुभे चरितें । 
न जठति यदि मोहादीन्न लभते मे आत्मक शुद्ध ॥॥ ८३ ॥ 


ग्रथ “-यहा श्राचार्यने यह बताया है कि परम सामायिक 
भाव ही आत्माकी शुद्धिवा कारण है । जो कोई घरमे 
उदास होकर मुनिकी दीक्षा धारण करले श्रीर सब गृह सम्बन्धी 
पापके व्यापारोको छोडटे तथा साधुके पालने योग्य २८ मूल 
गुणोकों भलीमाति पालन करे श्रर्थात्‌ व्यवहार चारित्रमे बर्तन 
करने लग जावे परन्तु अपने अ्रनरगये ससार सम्बन्धी मोहको 
व विपयोक्री इच्छाकों नहीं त्याग तो बह शुद्ध उपयोगमई 
सामायिक भावको नहीं पाता हुआ न शुद्ध आत्माका अनुमव कर 
सकता है और न कभी अपनेको शुद्धकर परमात्मा हो सकता है। 
कारण यहो है कि उसके भीतर भोक्ष साधक रत्नत्रयका श्रभाव 
है। जो भव्य जीव सम्यग्दर्शनकी प्राप्तिस केवल शुद्ध झ्रात्माका 
व उससे उत्पन्न वीतराग परिणति तथा श्रतीन्द्रिय सुखका प्रेमी 
हो जाता है श्रौर ससारके जन्ममरणमय प्रपचजालसे व विपय- 
भोगोसे मोह व रागद्वेप छोड देता है तथा इसी लिये इन्द्र, चक्रवर्ती, 
नारायण आदिके पदोको अ्रविलापा नहीं रखता है वही जीव 
अपने शुद्ध श्रात्मीक स्वभावके सिवाय श्रन्य भावोको व पदार्थोको 
नही चाहता हुआ तथा केवल आत्मीक अनुभवका स्वादी होता 
हुआ गृहवासको श्राकुलताका कारण जानकर त्याग देता है तथा 
मुनिअवस्थाको निश्चय शुद्धात्माम रमणरूप चारित्रका निमित्त 
कारण जानकर वारण कर लेता है और व्यवहार चारित्रमे मोही 
ने होता हुआ उसे पालते हुए निविकल्प समाधिरूप परम सामायिक 
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साक साथ सो सा आफ संदी फ्र शरीक मामा जानी बुध साक पान आया किक पाक या सादा सपक पाक- 


भावमे तिष्ठता है। तथा इसी शुद्धभावका निरन्तर श्रभ्यास 
रखता है वही श्रात्मा पूर्ववद्ध कर्मोकी निर्जेरा करता हुआ एक 
दिन जिन केवली भगवान श्रौर फिर सिद्ध परमात्मा हो जाता 
है। परन्तु यदि कोई मुनि होकर भी वीतराग भावकों छोडकर 
मोही या रागी हेषी हो जाता है तो वह आत्मा शुद्धोपयोगको न 
पाकर केवल शुभोपयोगमे वर्तेन करता हुआ कभी भी शुद्ध 
आत्माको नही पाता है । उल्टा वह जीव शुभोपयोगके फलसे पुण्य 
वाघ विषयोकी सामग्रीमे उल्कक्र ससारके चक्रमे भ्रमण किया 
करता है। श्री अमृतचन्द्र श्राचायने समयसार कलशोमे कहा भी है 
दत्त ज्ञानस्वभावेन ज्ञानस्य भवन सदा । 
एकद्रव्यस्वभावत्वान्मो क्षहेतुस्तदेव तत्‌ ॥ 


भाव यह है कि ज्ञानस्वभावसे वर्तन करना ही सदा ज्ञानरूप 
रहना है। क्योकि ज्ञान स्वरूपमे वर्तेत करना आ्रात्म द्रव्यका 
स्वभाव है इसलिये यही मोक्षका कारण है। वास्तवमे शुभोपयोग 
मोक्षका कारण नही है | मोक्षका कारण शुद्धोपयोग है । अतएव 
सर्वे विकल्प छोडकर एक शुद्ध भ्रात्माका ही अनुभव करना 
योग्य है इसी स्वात्मानुभवके द्वारा यह जीव शुद्ध स्वभावको प्राप्त 
कर लेता है ॥। ८३ ।॥। 


तवसजमप्पसिद्धो, सुद्धो सग्यापवरण . करो। 
श्रमरासरिदम हिदो, देवो सो लोयसिह रत्यो ॥८४॥। 
तपसयमप्रसिद्ध शुद्ध स्वर्गापवर्गमार्गकर । 
अम रासुरेन्द्रमहितो देव सो लोकशिपरस्थ ॥|८५४॥ 
श्रथेंः--यहा श्राचार्यने बताया है कि यह शुद्धोपयोगका 
ही प्रताप है जिसके बलसे श्री जिन सिद्ध परमात्माका स्वरूप 
प्राप्त होता है। श्री सिद्ध परमात्मा वास्तवमे कोई भिन्न पदार्थ 
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बरी भा कमा 


नही है । यही ससारी श्रात्मा जब निश्चयतप व निश्चय सयममे 
उपयुक्त होकर श्रभ्यास करता है तब आप ही कर्मोके आावरणसे 
रहित हो श्रपत्ता शक्तिको प्रगट कर देता है। सर्व पर पदार्थोकी 
इच्छाश्रोकी त्यागकर निज शुद्ध स्वरूपमे लीन होकर ध्यानकी 
अग्निको जलाना तप है। तथा सर्व इन्द्रियोके विषयोको रोककर 
व सुनिके चारित्र द्वारा पृथ्वीकायिकादि छः कायके प्राणियोका 
रक्षक होकर शुद्धात्मामे डटे रहना तथा साम्यभावमे परिणमना 
रागद्ंघ न करना सो सयम है। इन तप सयमोके द्वारा ही 
रागट्ेषादि भाव मल व ज्ञानावरणादि द्रव्य मल कट जाता है 
और यह आत्मा शुद्ध बीतराग जिन हो जाता है। तब अभ्रहत 
अ्रवस्थामे स्वर्ग व मोक्षका कारण जो रत्नन्नय धर्म है उसका 
उपदेश करता है तवा भवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिषी तथा 
कल्पवासी देवोके इन्द्र जिनकों किसी सासारिक भावसे नही किन्तु 
उसी शुद्ध पदकी भावना करके पूजते है तथा जब भधातिया 
कर्मोका भी अ्रभाव हो जाता है तव वह देव शरीर त्याग ऊद्धेव- 
गमन स्वभावसे ऊपर जाकर लोकाकाशके अन्त ठहर जाते है तब 
उनको सिद्ध परमात्मा कहते है। सिद्ध अवस्थामे यह परमात्मा 
निरन्तर स्वानुभूतिमे रमण करते रहते है। वहा न कोई चिन्ता 
है न आकुलता है, न वाघा है। जिन आत्माश्रोके भीतर ससारकी 
वासनासे राग है वे शुभोपयोगमे हो रहते हुए ससारके ऊच 
नीच पदोमे भ्रमण किया करते है उनको आत्माका शुद्ध भ्रविनाशी 
सिद्ध पद कभी प्राप्त नही होता है। इसलिये तात्पयं यह है कि 
इसी शुद्ध पदके लिये शुद्धोपपोगकी भावना करनी चाहिये । श्री 
समयासार कलशोमे श्री अमृतचन्द्राचार्यजीने कहा है-- 
पदमिद ननु कर्मंदुरासद सहजबोधकला सुलभ किल । 
तत इद निजवोधक्लावलात्कलबितुं पततां सतत जगठ्‌ ॥११॥ 





श्रीप्रवरचनसार भाषादीका । ( १८१ 





भाव यह है कि यह शुद्ध पद शुभ कमकि द्वारा प्राप्त नही 
हां सकता । यह पद स्वाभाविक ज्ञान को कला द्वारा ही सहजमे 
मिलता है इसलिये जगतके जीवोको श्रात्मज्ञान की कलाके वलसे 
इस पदके लिये सदा यतन करना चाहिये ।॥5४।। 


त॑ देवदेवदेव॑ जदिवरचसहं गुरु तिलोयस्स । 
परणामंति जे मणस्सा, ते सोकखं श्रक्‍्खयं जंति ॥5४५॥। 


त देवदेवदेव यतिवरढ्पम ग्रुरु त्रिलोकस्य । 

प्रमति ये मनुप्या ते सौक्स्‍्य अक्षय यान्ति ॥5५॥- 

प्र्थ - यहाँ श्राचार्यने उपासकके लिये यह शिक्षा दी है कि 
जो जैसा भाव सो तैसा होजाव । अविनाशो श्रनत अतीद्विय सुख- 
का निरतर लाभ आत्माकी शुद्ध अवस्थामे होता है । उस अ्रवस्था- 
की प्राप्तिका उपाय यद्यपि साक्षात्‌ शुद्धोपयोगमे तन्‍्मय होकर 
निविकल्प समाधिमें बर्तन करना है तथापि परम्परायसे उसका 
उपाय अरहत और सिद्ध परमात्मामे श्रद्धा जमाकर उनको 
नम्रस्कार करना, पूजन करना, स्तुति करना आदि है | यहा गाथा- 
में पृज्यनीय परमात्माके तीन विशेषण देकर यह वतलाया है कि 
वह परमात्मा उत्क्ृप्ट देव हैं । जिनको भवनवासी, व्यतर, 
ज्योतिषी व कल्पवासों देव नमन करते हैं ऐसे इन्द्र वे भी जिनकी 
सेवा करते हैं इसलिये वे ही सच्चे महादेव हैं। जो मोक्षके लिये 
माधु पद थार यततन करे उसको यति कहते है उनमे बडे श्री 
गणवर देव हैं। उनसे भी बडे श्री परमात्मा हैं। इस विशेषणसे 
यह बतलाया है कि वे परमात्मा केवल इन्द्रोसे ही आराघने योग्य 
नही हैं किन्तु उनकी भक्ति श्री गणवर आदि परम ऋषि भी करते 
हैं । तीसरे विशेषणसे यह बताया है कि उनमे ही तीन लोकके 
प्राशियोकी अपेक्षा गुरुपना है क्योकि जब तीन लोकके ससारी 


श्यए )  श्रीप्रवचनसार भाषादीका । 





जोच अल्पज्ञानो व मदया तीन्र कयाययुक्त हैं तथा जन्ममरण 
सहित हैं तब वह परमात्मा अनतन्नानी, वीतरागी तथा जन्म- 
मरणादि दोप रहित है। प्रयोजन यह है कि आत्तार्थी पुरुषको 
अन्य ससारो रागी द्वेपी देवोकी झआरावना त्यागकर ऐसे ही अरहत 
व सिद्ध परमात्माका आरावन करना योग्य है ॥5५॥। 


जो जारणदि श्ररहंतं, दव्वत्तगुणत्तपज्जयत्तेहि । 
सो जाणदि अप्पाणं, मोहो खलु जादि तस्य लय॑ ॥5६॥। 

यो जानात्यहुन्त द्रव्यत्वगुणत्त्वपर्ययत्त्वे: । 

स जानात्यात्मान मोह खलु याति तस्य लयम्‌ ॥5६॥॥ 

श्र्थ --यहाँ आचार्यने वबतलाया है कि जो कोई चतुर पुरुष 
अरहत भगवानकी शअात्माको पहचानता है वह अ्रवश्य अपने 
श्रात्माको जानता है। क्योकि निश्चयनयसे भ्ररहतकी आत्मा और 
अपनी आत्मा समान हैं। उसके जाननेकी रीति यह है कि पहले 
यह मनन करे । जैसे अरहत भगवानमे सामान्ण व विशेष गुर हैं 
वेसे ही गुण मेरे भात्मामे हैं जैसे भ्र्थ पर्याय और व्यजन पर्याय 
अरहंत भगवानमे हैं वैसे श्रर्थ पर्याय श्रौर अपने शरोरके 
आकार आत्माके प्रदेशोका बर्तन रूप व्यजन पर्याय मेरे आत्मामे 
हैं। जैसे अरहत अपने गुण पर्यायोके आधाररूप असख्यात प्रदेशी 
अमूर्तीक अविनाशी अखड द्रव्य हैं वैसे मैं चैतन्यमई अखड द्रव्य 
हैँ । अपने भावोमें इस तरह पुत्र. पुन विचार करते हुए अपने 
भाव यकायक श्रपने स्वरूपमे थिर होजाते हैं। श्रर्थात्‌ विचारके 
समय सविकल्प स्वसवेदन ज्ञान होता है, थिरता के समय निवि- 
कल्प स्वसवेदन ज्ञान होजाता है। इस तरह वारबार अभ्यास 
किये जानेसे परिणामोकी विशुद्धता बढती है । इस विशुद्धताकी 
वृद्धिको आगमसे कारणरूप परिणामोकी प्राप्ति कहते हैं जिनके 


श्रीप्रचचनसार भाषाटीका । ( १८३ 


लाभके विना दर्शन मोहंनीय कर्मका कमी क्षय नही होता है। इस 

तरह आत्मज्ञानके प्रतापसे मोहका क्षय होजाता है। मोहके 
उपशम होनेका भी यही प्रकार है । जब मोहका उपशम होता है 
तब उपशम सम्यक्त और जब मोहका नाश होता है तब क्षायिक 
सम्यक्त उत्पन्न होता है । अनुभव दो तरहका है एक भेदरूप दूसरा 
अभेदरूप । इस हारमे इतने मोती हैं इनकी ऐसे। सफेदी है व 
ऐसी श्राभा है ऐसा अनुभव भेद रूप है । जब कि एक हार मात्रका 
बिना विकल्पके अ्रनुभव करना अभेदरूप है। तेसे ही आत्माके 
गुण ऐसे हैं उसमे पर्याय ऐसी है इस तरह भेदरूप श्रनुभव है ओर 
गुण पर्यायोका विकल्प न करके एकाकार अभेदरूप श्रात्मद्रव्यके 
सनन्‍्मुख होकर लय होना अभेदरूप श्रनुभव है। यहाँ कर्त्ता कर्मे, 
घ्याता ध्येयका विकल्प नही रहता है। इसीको स्वानुभव दशा 
कहते हैं । जब आ्रात्मा मोह करके उदयको बलात्कार छोड देता 
है और अपनेमे ही ठहर जाता है तब आश्रय रहित मोह नष्ट हो- 
जाता है । इस तरह मोहके जीतनेका उपाय है । ऐसा हो उपाय 
श्री अमृतचद्र श्राचायने समयसार कलशमे कहा है -- 


भूत भान्तमभुतमेव रभसा निर्भिद्य बंध सुधी- 

यंच्न्त किलको5्प्यहो कलयति व्याह॒त्य मोह हठात्‌ । 
ग्रात्मात्मानुभवेकगम्पम हिसा व्यक्तोष्यमास्त श्रुव, 
नित्य कर्मकलड्भूपड्धू विकलो देव स्वयं शाश्वत ॥१२॥। 


भाव यह है कि बुद्धिमान भ्रात्मा यदि भूत, भविष्य, वर्तमान 
सर्वका ही बधकों एकदम छेद करके और मोहको बलपूर्वक हटाके 
भीतर अभ्यास करता है तो उसके श्रतरगमे कर्म कल॒कसे रहित 
अविनाशी श्रात्मानामा देव जिसकी महिमा एक आत्मानुभवसे ही 
मालूम पडतो है प्रगट विराजमान रहा हुआ माहूस होता है ! 


श.्यड )  श्रीप्रवचचनसार भाषाटीका । 





तात्परय यह है कि शुद्धोपयोंग या साम्यभाव श्रात्मज्ञानसे ही होता 
है इसलिये आत्मज्ञानका नित्य भ्रम्यास करना योग्य है ॥5६॥। 


जीवो ववगदमोहो, उवलड्धों तच्चमप्पण्यों सम्म॑। 
जह॒दि जदि रागदोसे, सो अप्पाणं लह॒दि सुद्धं ॥:७7। 


जीवो व्यपयतमोह उपलब्धवास्तत्त्वमात्मन- सम्यक । 
जहाति यति रागढह पी स श्रात्मान लभते शुद्धमू 5७! 


भ्रथं --इस गाथामे आचार्यने स्पष्ट रूपसे चारित्रकी आव- 
श्यकक्ताकों बता दिया है तथा यही भाव स्वामों समन्तभद्राचार्यने 
अपने रत्तकरण्ड श्रावकाचारके इस श्लोकमे दिखलाया हैं । 
(नोट-यह आचाय॑ श्री कुन्दकुन्दके पीछे हुए हैं) । 
श्लोक -मोहतिमिरापहरणो दर्शनलासादवाप्तसंज्ञान । 
रागहेषनिवृत्ये चरण प्रतिपद्यते साधु. ॥४७॥। 


भ्र्थ --मिथ्यात्व श्रघरेके चले जानेसे सम्यर्दर्शनकी प्राप्ति 
होनेपर तथा साथ हो सम्यस्जानका लाभ हो जानेपर साधु राग- 
देघोको हटानेक॑ लिये चारित्रको पालते हैं। इस गाघामे श्री कुन्द- 
कुन्द भगवानने दिखा दिया है कि केवल आ ात्माकी श्ृृद्धा व 
आत्माके ज्ञानसे ही मोक्ष नही होगी । जबतक रागद्वेपको त्यायकर 
शुद्धात्माके वीतराग स्वभावका अनुभव करके चारिश्र भोहनीयको 
नाश न किया जायगा तबतक शुद्ध श्रात्माका लाभरूप मोक्ष नही 
हो सक्ता है। मोक्षके चाहनेवाले जीवको पहले तो सम्यग्दर्शन 
भोर सम्यम्ज्ञानकी प्राप्ति करनी चाहिये । इसके लिये श्री अरहत 
भगवानके द्रव्य गुण पर्यायोको जानकर उसी समान अपने आत्मा- 
को निश्चय करके पुन पुन अ्रहत भक्ति और आत्ममनन करना 
चाहिये जिससे दर्शन मोहनीय कर्म और उसके सहकारी अनताबु- 


श्रीप्रवतनसार भाषाटोका । ( श्८५ 





वधों कपायका उपशम हो जावे, क्योकि बिना इनके दवे किसी भी 
जीवको सम्यर्द्शनका लाभ नही होसक्ता है । जब तत्त्व विचारके 
अभ्याससे सम्यक्त मिल जावे तव सम्यग्चारित्र और सम्यग्ज्ञानको 
पृर्णताके लिये प्रमाद त्यायकर पुझुपार्थ करनेकी जरूरत है। 
क्योंकि ससारके पदार्थ हेय हैं, निज स्वभाव उपादेय है ऐसा 
जाननेपर भी जबतक ससारके पदा्थंसि रागद्वेष न छोडा 
जायगा तवतक वीतराग भावका अनुभव न होगा श्रीर बिना 
वीतराग भावका ध्यान हुए चारित्र मोहनीय कर्मका नाश नहीं 
होगा ! जब इस कर्मका नाश होजायगा तब यथाखझूयातचारित्र 
प्राप्त होगा उसीके पीछे अन्‍य तोन घातिया कर्मोका नाश होगा 
झीर केवलज्ञान केवलदर्शन श्रौर श्रनत वीरयंकी प्राप्ति हो जायगी। 
इसी उपायसे शुद्ध परमात्मा हो जायगा । यदि स्वरूपके अ्रम्यासमे 
प्रमाद करेगा तो सम्भव है कि उपशम सम्यक्तसे गिरकर मिथ्या- 
रष्टी हो जावे । परन्तु यदि विपय कषायोसे सावधान रहेगा श्र 
आत्मरसका स्वाद लेता रहेगा तो उपशमसे क्षयोपशम फिर 
क्षायिक सम्यग्दष्टी होकर चारित्र पर आरूढ होकर शुद्ध ग्रात्मा- 
का प्रत्यक्ष लाभ कर लेगा । तात्पर्य यह है कि श्रपने हितमे चतुर 
पुरुषकों सदा जागते रहना चाहिये। जो ज्ञान श्द्धानके पीछे 
चारित्रको न पालकर शुद्ध होना चाहते हैं उनके लिये श्री देवसेना- 
चार्यने तत्वसा रमे ऐसा कहा है :-- 


चलणारहियों मणस्सो जह बछइ मेरुसिहरभारहिउ । 
तह भारोण विहीणो इच्छुद कम्मक्खय साहू ॥।१ ३॥। 


प्रथ - जैसे कोई मेरु शिखर पर चढना चाहे परच्तु चले 
नही, बैठा रहे तो वह कभी मेरुके शिखर पर नहीं पहुंच सक्ता है।, 
इसी तरह जो कोई आत्मध्यान न करे और कर्मोका क्षय चाहे ० 


१८६ )  श्रीप्रवचनसार भाषाटदीका । 





वह साधु कभी भी कर्मोका नाशकर मोक्ष नही प्राप्त कर सक्ता 
है | तात्परय यह है कि जबतक सर्व वीतराग अवस्थामे न पहुंचे तव- 
तक निरन्तर ग्रात्मस्वस्यक्रा मदनकर शुद्धोपयोगकों भावनामे 
लीन रहना चाहिये ॥5७॥। 


सब्वे थि य अ्रहंता, तेशा विधाररा खबिदकम्मंसा । 
किच्चा तधोवदेसं, रिव्वादा ते रमो तेसि ॥८८।। 


मबं$षपि चाहंतस्तेन विधानेन शपितकर्माणभा, । 
कृत्वा तथोपदेजश निव्र त्ताम्ने नमस्तेम्य ॥॥55।।! 


अ्रथे “इस गाथामे झाचायने अपना पका निश्चय प्रगद 
किया है कि कर्मोकों नाशकर शुद्ध मुक्त होनेका यही उपाय है कि 
पहले अरहत परमात्माके द्रव्य, गुणा पर्यायकों समभाकर निशुचय 
लावे फिर उसी तरहका द्रव्य अपना है ऐसा निश्चयकर अपने शुद्ध 
स्वरूपको अनुभव करे। इसी स्वानुभवके द्वारा कर्मोका नाश हो 
जाता है और यह भावनेवाला आत्मा स्वय अरहत परमात्मा हो 
जाता है। तब केवलज्ञान अ्रवस्थामे उसी मोक्षमा्गेका उपदेश 
करता है जिससे अपने आत्माकी शुद्धी की है । आयुकर्मेके भेष 
होनेपर सर्व शरीरोसे छुटकर सिद्ध परमात्मा होजाता है । इसी ही 
रूपसे पूर्वकालमे सर्व श्रात्माश्रोने मृक्तिपद पाया है। आज भी जो 
मोक्षमार्ग प्रगट है वह श्री महावीर भगवान अरहत परमात्मा 
का उपदेश किया हुआ है। उसी उपदेशसे आज भी हम मोक्षको 
पहचान रहे हैं। ऐसा परम उपकार सममककर आचार्यने उन 
अरहंतोको पुन पुन नमस्कार किया है। तथा भव्य जीवोको इस 
कथनसे प्रेरणा की है कि वे इसी रत्तन्नयमई मार्गका विश्वास 
लावें श्रोर उस मार्गके प्रकाशक अरहतोके भीतर परम श्रद्धा रखके 


श्रीप्रवरचनसार भाषाटीका । ( १८७ 





उनके द्वव्य गुण पर्यायको विचारकर उनकी भक्ति करें। उन 
ममान अपने आत्म द्रव्यको जानकर अपने शुद्ध स्वरूपको भावना 
करें | जो जेसो भावना करता है वह उस रूप हो जाता है । जो 
अरहत परमात्माका सच्चा भक्त है और तत्त्वजानी है वह अवश्य 
शुद्ध आत्माका लाम कर लेता है। श्रो तत्त्वानुशासनमे 
श्री रामसेन मुनिने कहा भी है -- 


परिणमते येनात्मा सावेन स तेन ततन्मयों भवति । 
श्रहुंद्ययानाविष्टो भावाहं स्यात्स्वय तस्मात्‌ ॥१8०॥। 
येन भावेन यद्र॒पं ध्यायत्यात्मानमात्मवित । 

तेन तन्‍्मयतां याति सोपाधि. स्फटिको यथा ॥१6१॥। 


भाव यह है कि यह आत्मा जिस भावसे परिणमन करता है 
उसी भावसे वह तन्‍मयी हो जाता है। श्री अरहत भगवानके 
व्यानमें लगा हुआ स्वय उस ध्यानके निर्मित्तसे भावमे श्ररहत रूप 
हो जाता है। आत्मज्ञानी जिस भावके द्वारा जिस स्वरूप अपने 
आत्माकी ब्याता है उसी भावसे वह उसी तरह तन्मयता प्राप्त 
कर लेता है। जिस तरह स्फटिक पत्थरमे जेसी उपाधि लगती 
है उसी रूप वह परिणमन कर जाता है | 


ऐसा जान श्रपने ज्ञानोपयोगमे शुद्ध श्रात्मस्वरूपकी सदा 
भावना करनी चाहिये--इसी उपायसे शुद्ध श्रात्मस्वरूपका लाभ 
होगा [८८।। 


दंसणासुद्धा पुरिसा, खारा पहाखा समग्गचरियत्था । 
पुज्जासक्काररिहा, दारास्स य हि ते णामो तेसि ।८८।। 


दर्शनमुद्धा पुर॒पा ज्ञानप्रधाना समग्रचारित्रिस्था | 
पूजासत्कारयोरहा दानस्य च हि ते नमस्तम्थय [5 ॥। 


१८८ ) श्रीप्रवचनसार भाषाटीका । 


भ्रथे --आचार्यने इसके पहलेकी गाथामे सच्चे श्राप्तको 
नमस्कार करके यहा सच्चे गुरुको नमस्कार किया है। इस गाधामे 
बता दिया है कि जो साधु निध्चय और व्यवहार रत्तत्रयके घारी 
हैँ उनहीको श्रष्ट द्रव्यसे भाव सहित पूजना चाहिये, व उनहीको 
प्रशसा करनो चाहिये । उनहीका पूण आदर करना चाहिये तथा 
उनहीको दान देना चाहिये व उनहींको नमस्कार करना चाहिये। 
प्रयोजन यह हैं कि उच्च आदर्श ही हमारा हितकारी होसक्ता है । 
उनहीका भाव व आचरण हम उपासको को उन रूप बर्तन 
करनेकी योग्यताकी प्राप्तिके लिये प्रेरणा करता है। सम्यग्दशंन, 
सम्यग्ज्ञान और सम्यस्चारित्र मोक्षका मार्ग है। निश्चय नयसे 
शुद्ध आत्माकोी रुचि सम्यक्त है। स्वसवेदन ज्ञान सम्यग्जान है । 
तथा शुद्ध आत्मामे तन्मयता सम्यग्चारित्र है। इनहीके साधने वाले 
व्यवहार रत्नत्य हैं- पच्चोस दोष रहित तत्वाथंका श्रद्धान व्यव- 
हार सम्यग्दर्शन है । सर्वत्ञ वीतरागकी परम्परासे लिखित शास्त्रोका 
अभ्यास व्यवहार सम्यन्ज्ञान है | अट्टाईस मुलगुण और उसके उत्तर 
गुणोको पालना व्यवहार सम्यस्चारित्र है निश्चय व्यवहार रत्ल- 
त्यके धारो निं ग्रंथ साधु हो मोक्षमागंपर झाप चलते हुए भक्तजनो 
को साक्षात्‌ मोक्षका मार्ग दिखानेवाले होते है। जैन गृहस्थोका 
मुख्य कर्तेव्य है कि ऐसे साधुओकी सेवा करे व साधुपद घारनेकी 
चेष्ठामे उत्साही रहे। यहा भी तात्पर्य यही है कि शुद्धोपयोग व 
साम्यभाव हां उपादेय है। इसीके कारण ही साधुजन पृज्यनीय 
होते हैं । 

तत्वज्ञानी गुरुसे परम लाभ होता है वे ही पृज्यनीय है ऐसा 
श्री योगेन्द्रदेवने अमृताशीतिमे कहा है -- 

दृगवमनलक्ष्मं स्वस्थ तत्व समनन्‍्ता- 
द्रतमपि निजदेहे देहिभिन्पलक्ष्यम्‌ । 


श्रोप्रतरचनसार भाषाटीका । ( १८६ 


तंदपि गुरुवचोभिव ध्यते तेन देवों 
गुररधिगततत्वस्तत्वत पूजनीय ॥॥६०॥॥ 





भाव यह है कि ज्ञानदर्शन लक्षणघारी अपना श्रात्मतत्त्व सब 

तरहसे अपनी देहमे प्राप्त हि तथापि देहघारी उसको नही पहचानते 

हैं ती मी वह आत्मतत्त्व गुरुके वचनोके द्वारा जाना जाता है 
इसलिपे तत्त्वज्ञानी गुरुदेव निश्चयसे पूजने योग्य हैं । 


इस तरह आप्त और आत्माके स्वरूपमे मढता या अन्ञा- 
नताको दूर करनेके लिये सात गाथाओं में दूसरी ज्ञानकठिका 
पृर्ण की || ८६ ॥। 


दव्वादिएसु मृटो भावों जीवस्स हवदि मोहोत्ति । 
खुब्भदि तेशोछण्णो, पय्या राग व दोसं वा ॥॥8०॥॥ 


द्रव्यादिकेमु मूढ़ो भावों जीवस्प भवति मोह इति | 
प्षुम्यति नेनावच्छम्न प्राण्य राग वा दोप वा ६ ०॥। 


भ्रर्थ “-- स गाथामे झ्राचार्यने ससारके कारण भावको प्रगट 
किया है । ससारका कारण कमंबध है । सो कर्मंवध मोहके द्वारा 
होता है। मोहके मूल दो भेद है | दर्शन मोह और चारिन्र मोह । 
श्रद्धानमे उल्टे व सशयरूप व वेविचाररूप भावकों दर्शन मोह 
कहते हैं । यह जीव श्रात्मा और श्नात्मा द्रव्योमे व. उनके ग्रुणोमे 
वे उनकी स्वाभाविक तथा वैभाविक पर्यायोमे जों सशय रूप व 
श्रन्यधा व अज्ञानस्व भाव रखता है, यही दर्शन मोह है । इस 
मोहके कारण वस्तु कुछकी कुछ मालूम होती है । श्री सर्वज्ञ वीत- 
राग अरहतने जैसा जीव और अजीवका स्वरूप बताया है वसा 


१९० ) श्रीप्रवचनसार भाषादीका । 





श्रद्धानममे न आना दर्शन मोह है | भगवानने सच्चा सुख आत्माका 
स्वभाव बताया है इसको न विश्वासकर मोहसे मंत्रा प्राणी 
इ द्वियोके द्वारा भोगे जानेवाले सुखको सच्चा सुख मान बंठता है । 
इस ही कूठी माननके कारण अपनी रुचिसे जिन इष्ट पदार्थसे 
सुख कल्पना करता है उनमे राग भ्रोर जिनसे दु ख कल्पना करता 
है, उनमे ह ष कर लेता है। इस रागद्द पको चारित्र मोह कहते 
हैं । रागद्वेंष चार तरहका होता है । एक अनन्तानुबन्धी सम्बन्धी 
जो वहुत गाढ होता है व जिसकी वासना अनन्त कालतक चली 
जासक्ती है व जो मिथ्यात्वको बुलानेवाला व मिथ्यात्वको सहायक 
है । इस तरहके रागद्वेषमे पडकर ससारी जीव रातदिन विपयोके 
दास बने रहते हैं, उनका प्रत्येक शारीरका सर्वे समय इष्ट पदार्थोके 


[। 


सम्बन्ध मिलानेमे, अनिष्ट पदार्थके सम्बन्ध हटानेमे व इप्ट 


पदार्थोक्े वियोग होनेपर दुख करनेमे व नाना तरहके परको 
दु खदाई अशुभ कमोके विचार व श्राचारणमे बीतता है जिससे 
ऐसे मोही जीव दर्शनमोहके प्रभावसे रात दिन आकुलतासे पूर्ण 
रहते हुए कभी भी सुख शातिके भावको नहीं पाते हैं। ससारके 
मूल कारण यही रागद्वंप मोह है । 


इनहीसे क्षुभित जीव अनादि कालसे ससारमे जन्म मररखा 
करता है तथा जवतक दर्शन मोहको दर न करे तवतक बरावर 
चाहे भ्रनन्तकाल होजावे जन्म मरण करता रहेगा । 


दूसरा भेद रागट्वेषका वह है जो इस जीवकों विषयोमे श्रद्धा 
व रुचिकी अपेक्षा मृछित नहीं करता है किन्तु दर्शन मोहके वल 
विना रुचि न होते हुए भी विषयोकी चाह पैदा करता है जिससे 
यह जानते हुए भी कि विषयोमे सुख नहीं है ऐसी निर्वेलता 
भावोमे रहती है कि इप्ट पदार्थोमे राग व अनिष्ट पदार्थोमि हेंप 


श्रीप्रवरचनसार भाषादीका ! ( १६१ 





कर लेता है। इसकी वासना छ माससे अधिक नही रहती है, 
दर्शन मोह रहित सम्यरष्टी जीवमे घम्मंमे आस्तिक्य, जावोपर 
करुणा, कपायोकी मदतासे प्रशमभाव, तथा ससारसे वेराग्यरूप 
सवेग भाव वर्तन करता है जिससे यह जीव यथासभव अन्यायोसे 
वचनेका व परकों पीडितकर अपने स्वार्थ साधनका बचाव रखने- 
का उद्यम करता है । ऐसे जीवकों अविरत सम्यग्रष्टी कहते हैं । 
तथा इस रागद्वेपको श्रप्रत्यख्यानावरणीय रागद्वेंपष कहते हैं। इस 
भेदके कारण यह जीव श्रावकके ब्रतोके नियमों को नहीं घारण 
कर मक्ता है। तासरा भेद रागद्वेपषका वह है कि जिसके कारण 
मसारसे छटनेका भाव कार्यमे परिणति होने लगता है और यह 
सम्यच्ष्टी जाव बचे उत्साहसे श्रावकके ब्रतोकों घारता हुआ त्याग 
करता चला जाता है | विपयोके भोगमे श्रति उदासोन होता हुआ 
क्रमसे घटाता हु4। व परिग्रहकी भी कम करता हुआ पहली दर्शन 
प्रतिमासे बढ़ता हुआ ग्यारहवी उद्दृष्टि त्याग प्रतिमा तक बढ़ 
जाता है जहांपर परिग्रहमे मात्र एक लगोटी होती है और आचरण 
मुनि मार्गको तरफ भुकता हुआ है। इस भेदको प्रत्याख्या- 
नावरणीय रागद्वेष कहते हैं। इसकी बासता पद्रह दिनसे अधिक 
नही रहती है इसके वलसे मुनिन्रत नहा होते हैं । जब यह नही 
रहता है तब मुनिन्नत होता है। चौथा भेद रागद्वेषका वह है जो 
सयमको घात नही करता है किन्तु वीतराग चारित्रके होनेमे 
मलीनता करता है। जब यह हट जाता है तब साधु वीतरागी 
तथा झ्रात्माके आनन्दमे लीन हो जाता है। इस भेदको सज्वलन 
रागद्वेष कहते है । इसकी व.सना श्रतमु हृत मात्र है। जहाँ पहला 
भेद है वहाँ श्रन्य तीनो भी साथ साथ हैं। पहला भेद मिटनेपर 
तीन, दो मिटनेपर शेष दो, तीनो भेद मिटनेपर चौथा ही भेद 


रहता है। चारो ही प्रकारके रागह्वेषोके दूर हुए बिना यह आत्मा 


१९२ ) श्रीप्रवचनसार भाषाटीका । 


पूर्ण अक्षुभित व निराकुल नही होता है । तयापि जो २ भेद मिटता 
जाता है उतनो उतनी निराकुलतः होती जाती है । इस रागद्व पम 
चार कपाय भौर नौ तोकपाय ग्ित है । 


लोभ, माया कपाय और हास्य, रति, स्त्रीवेद, पुरुषवेद और 
नपु'सकवेद ये पाच नोकपाय ऐसे ७ चारित्रमोहके नेंदोकों राग 
तथा क्रोध, मान, कषाय श्रौर श्ररति, शोक, भय, जुगुप्सा ये चार 
नोकषाय ऐसे ६ चारित्र मोहके भेदोको हेप कहते है । इन्ही राग- 
देषके चार भेद समभनेसे तेरह प्रकारके भेद श्रनन्तानुवन्धी, आदि 
चार भेदरूप फंलनेसे ५२ बावन प्रकारके भाव होसक्त है। यद्यपि 
सिद्धातमे कपायरूप चारित्र मांहनीयके २५ पचीस भेद कहे है 
तथापि चार कषायके सोलह भेद जैसे सिद्धातमे कहे है, उनका 
लेकर और नौ नोकपाय भी इन १६ कपायोकी सहायता पाकर 
काम करते हैं इसलिये इनके भी छुतीस भेद होजाते है । इस तरह 
बावन भेद जानने चाहिये। दर्शनमोहके भी तीन भेद हैं-- 
मिथ्यात्व, सम्यरमिथ्यात्व या मिश्र और सम्यग्प्रकृति मिथ्यात्व । 
जो सर्वधा श्रद्धान विगाड्ड वह मित्थ्यात्व है, जो सच्च झूठे शूद्धान 
को मिश्र रूप रक्खे वह मिश्र है। जो सच्चे शृद्धानममे मलया 
अतीचार लगावे वस सम्यक्त प्रकृत्ति है। इस तरह मोहके सब 
पच्रपन भेद होसक्त है। 


इस मोहको श्रात्माका विरोधी, सुख शातिका नाशक समता- 
का घातक व संसारचक़मे भ्रमण करनेवाला जानकर मुमुक्षु जीव- 
को उचित है कि वह निज आत्माके अपने ही शुद्धोपयोग रूप 
साम्यभावको उपादेय मान उसीके लिये पुरुषार्थ करे। ससारमे 


दु ८ पक एक मोह है जैसा थ्री योगीचदेवने अमृताशी तिमे 
कहा है :-- 


श्रीप्बचनसार भाषाठटीका । ( १३६ 





ग्रमाननामतिमिरप्रसरोयमन्त 
सन्दर्शिताखिलपदायंविपर्ययात्मा- 

मंत्री स मोहन॒पते स्फुरतीह याव- 
चावत्कृुतस्तव शिव तदुपायता वा ॥१४॥। 


भ्र्य :-बह है कि मोह राजाका मन्नी जो अज्ञान नामके 
भ्रन्वकारका फैलाव जिससे अ्रतरगर्मे सम्पूर्णा पदार्थोका उल्ठा 
स्वरूप मालूम पड़ता है, जब तक अंतरगमे प्रगट रहता है तब तक 
हैं आत्मान्‌ ! कहा तेरे मोक्ष है और कहाँ तेरे इस मोक्षका उपाय 
। श्री कुलभद्र आचार्यने श्रो सारसमुच्चयमे मी इस भाति कहा 


'संगाया्दम्गासक, 
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कपायकलुषो जीवो रागरंजितमानसः । 
चतुर्गतिभवाम्बोधा भिन्‍ना नारिच सौदति ॥३१॥। 


कथायवशयों जीवो कर्म वच्नाति दावणम्‌ । 
तेनासो ल्केशमाप्नोति भवकोटिपु दारणम्‌ ॥॥३2।॥। 


कपायविययश्चित्त मिथ्यात्वेव च सयुतम्‌ । 
संसारवीजतां याति विपम्रुक्त मोक्षवीजताम्‌ ॥॥३३॥। 


भाव वह है कि जो जीव कपायोंसे मेला है व जिसका मन 
रागसे रग्रीना है वह टटी हुई नौकाके समान चार गतिरूप ससार 
समुद्रम कप्ट उठाता हैं । कपायके आधवीन जीव भयानक कर्मोको 
वांवता है। जिससे यह करोडो जन्मोमे भयानक दु खको पाता 
है । जो चित्त मिथ्यात््व सहित हैं व कपाय विययो से पूर्ण है वह 
मसारके वीजपनेको और जो चित्त इन मिथ्यात्त्व व विपय कपायो- 
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से रहित है वह मोक्षके वीजपनेकी प्राप्त होता है। एसा जान 
मोहमे उदास हो निर्मह शुद्ध आत्मा ही के सनन्‍्मुख हाना 
चाहिये ।8०॥। 


समोहेश व रागेरा व दोसेश व परिरशादत्स जीवस्स । 
जायदि विविहो दंधो तम्हा ते संखबहदव्बा ॥॥6१॥। 


मोहेन वा रागेण वा दइेपेण था पर्िग्गितस्य जीवस्य । 
जायते विविधों वन्धरतन्मान्ते संलथितदरा ॥8२॥॥ 


झर्थ --यहाँ आचायेने यह प्रेरणा की है कि आत्माके हित 
चाहनेवाले पुरुषोका कर्तेव्य है कि वे आत्माकों उन कर्मोके वबनो- 
में छडावे जिनके कारण यह श्रात्मा चार गतियोमे भ्रमण करते 
हुए अनेक दू खोकों भोगता है और निराकुल होकर अपनी सुख 
शातिका लाभ सदाके लिये नही कर सक्ता #। क्योकि नाना 
प्रकार के कर्मोका वधन इस अथुद्ध श्रात्माके उसके अशुद्ध भावोसे 
होता है जिन भावोकों मोह, राग व दैप कहते हैं, इस लिये इन 
भावोके कारण जो पूर्वबद्ध दर्शन मोहनीय व चारित्र मोहनीय 
कम्म हैं उनको जड मूलसे अआत्माके प्रदेशोते दूर करके निकाल 
देना चाहिये जब कारण नही रहेगा तव उसका कार्य्य नही रहेगा । 
यहाँ इतना समझ लेना चाहिये कि आ्राठो ही प्रकारके कर्मक्के 
वघनक कारण ये राग्द्रप मोह है। जिन जीवोने उनका क्षम 
कर दिया है ऐसे क्षीण मोही साधुके कर्मोका वध नही होता 
है, केवल योगोके कारण ईर्य्यापथ आ्राभव होता है जो चिकनई 
रहित शरीरपर घृल पडनेके समान है, चिप्टता नही है | इनके 
क्षय करनेका उपाय सृथ्मनासे जाननेके लिये श्री क्षपणासार 


श्रीप्रवचनसार भाषाटीका । ( १६४ 





ग्रन्यका मनन करना चाहिये। यहाँ इतना मात्र कहा जाता है 
कि पहले दर्शन मोहको और उसके सहकारी अनन्तानुबन्धी 
सम्बन्धी रागद्रेघषीकों नाशकर क्षायिक सम्यर्द्शेतका लाभ करना 
चाहिये फिर श्लावक तथा साधुके आचरणकों पालकर तथा 
शुद्धोपयोग को भावना व उसका ध्यान करके सर्वे रागद्वप सम्बन्धी 
कर्म प्रकृतियों को क्षय कर देना चाहिये | इन रागद्वेंष मोह के क्षय 
करने का उपाय आत्मा का ज्ञान और वोय्यें हे । इसलिये मन- 
सहित विचारवान जीवका कतंव्य है कि वह जिनवाणोका अ्रभ्यास 
करके आत्मा और अनात्माके भेदको समभले । आत्माके द्रव्यग्रुण 
पर्याय आत्मामे श्रौर अनात्माके द्रव्य गुण पर्याय अनात्मामे जाने । 
यद्यपि श्रपना श्रात्मा कर्म पुरदलरूप श्रनात्माके साथ दूध पानी की 
तरह मिला हुआ है तथापि हस जैसे दूध पानी को अलग २ करने 
की शक्ति रखता है बसे तत्वन्नानी को इन आत्मा और अनात्मा के 
लक्षयोकों अलग-अलग जानकर इनकों अलग-अलग करने की 
शक्ति अपने मे पैदा करती चाहिये। इस ज्ञान को भेद विज्ञान 
कहते हैं। इस भेद विन्ान के बल से अपना आत्मवीय्य लगाकर 
भाव को मोह के प्रपच जालो से हटाकर शुद्ध श्रात्मा के स्वरूप के 
मनन में लगा देना चाहिये। ज्यों २ आत्मा की तरफ भूकेगा 
मोहनीय कर्म शिथिल पडेंगा । वारबार अभ्यास करते रहनेसे एक 
समय यकायक सम्यर्दर्शन के वाघक कर्मोका उपशम हो जायगा ! 
फिर भी इसी शुद्ध आत्मा के मनन के श्रभ्यास को जारी रखने से 
सम्यक्तके वावक कर्मोका जडमूलसे क्षय हो जायगा तब अविनाशी 
क्षायिक सम्यग्दर्शन उत्पन्न हो जायगा। फिर भी उसो शुद्ध 


ब्रात्मा का मनन ध्यान या श्रनुभव करते रहना चाहिये । इसी के 
प्रताप से गुणस्थानोंके क्रमसे चढता हुआ एक दिल क्षपक श्रेणी के 
मार्गपर आरूढ होकर सर्व मोहनीय कमंका क्षय कर वीतरागी 


१६६ ) श्रीप्रचचनसार भाषाटीका । 





निग्रेथ साधु हो जायगा । तात्पर्य यह है इन राग द्वेप मोहो के 
नाशका उपाय निज आत्माका यथार्थ श्रद्धान ज्ञान तथा अनुभव- 
रूप चारित्र है। निश्चय रत्नत्रय रूप आत्मा ही श्रापकी मुक्तिका 
कारण है, इसलिये मोक्षार्थी पुरुष का कर्तेब्य है कि वह आ्रात्म 
पुरुषार्थ करके इस ससार के कारणीभूत राग द्वेप मोहका नाश 
करे। जिससे यह श्रात्मा सतार के दु खो से छटकर निराकुल 
अतीन्द्रिय श्रानन्द का भोगने वाला सदा के लिये हो जावे । 


श्री अमितिगति आचाये ने अपने बृहत्‌ सामायिक पाठ में 
कहा है -- 

अभ्यास्ताक्षकषषापवरिविजया विध्वस्तलोकक्रिया । 

बाह्याभ्यतरसगर्मांशविमुखा: क्त्वात्मवश्यं मन ॥॥ 

ये श्रेष्ठ. भवभोगदेहाविषय वेराग्यमध्यासते । 

ते ग्च्छाते शिवालय चिकलिला लब्ध्वा समाधि बुधा ॥३८॥। 


भाव यह है कि जिन्होने इद्रिय विषय और कपाय रूपी 
वेरियो का विजय कर लिया है, लौकिक क्रियाओं को रोक दिया 
है, तथा भ्रपने मनको अपने श्राधीन करके बाहरी भीतरी परिग्रह 
के लेश मात्र से भी अपने को विमुख कर लिया है और जो ससार 
शरीर भोग सम्बन्धी श्रेष्ठ वेराग्य को धरनेवाले है वे ही बुद्धिमान 
समाधिभावको पाकर तथा शरीर रहित होकर मोक्ष प्राप्त करते हैं। 


श्री गुणभद्ाचार्यने अपने ग्रत्थ आत्मानुशासन में कहा है-- 


पमनियमनितान्त शान्तवाह्मान्तरात्मा । 
परिशमितसमाध सर्वसत्वानुकम्पी ॥। 
विहित हितमिताशी ल्केशजालं समृल ) 
दहति निहतनिद्रों निश्चिताध्यात्मसार ॥२२५॥ 


श्रीप्रवरचनसार भाषादीका । [१६७ 





श्र्थ :--जो साधु यम नियममे लीन है, अतरग वहिरग शात 
हैं, आत्म समाधिमे बतंनेवाले हैं, सर्वे जीवोपर दयालु है, हितकारी 
मर्यादा रूप आहार करनेवाले है, निद्राके जीतनेवाले है तथा शुद्ध 
आत्माके स्वरूपको निश्चय किये हुए हैं वे ही सर्व दु खोके 
समूहको जडमूलसे जला देते हैं । 

तात्पयं यह है कि जिस तरह वने अपने आत्माकी भावना 
करके राग ह्वप मोहका क्षय कर देना चाहिये ॥६ १॥। 


श्रद्ट श्रजधागहर्ण करुणाभावों य तिरियमण॒एसु । 
विसयेषु अ्रप्पसंगो मोहस्सेदारिए लिगारिग ॥६२॥। 


श्रथें भ्रयथांग्रहश करुणाभावश्च तियंड मनुजेपु 
विपयेपु च प्रसगो मोहस्थेतानि लिगानि ॥ ६२ ॥ 


श्र्थ :--इस गाथामे भ्राचायने राग ह्व प मोहके चिन्ह बताये 
है जगतमे चेतन अचेतन पदार्थ हैं उनका स्वभाव क्‍या है तथा 
उनमे एक दूसरेके निमित्तसे क्‍या श्रवस्थाए होती है, यदि निमित्त 
उनके विभावरूप परिणामनका न हो श्र वे स्वभावरूप परिणमन 
करें तो वे कसी परिणमन करते हैं। इत्यादि जगतके पदार्थोका 
जसा कुछ स्वरूप है उसको वैसा न श्रद्धान कर औरका और 
श्रद्धा करना यह दर्शन मोह श्रर्थात्‌ मिथ्यात््वका बडा प्रवल 
चिन्ह है । यह मिथ्यारप्टि जीव परमात्मा ससारी आत्मा, प्रुण्य 
पाप आदिका स्वरूप ठीक २ नही जानता है। कुछका कुछ कहता है 
यही मिथ्यात्त्वका चिन्ह है। दूसरा चिन्ह यह है कि वह अपने 
स्वार्थथश जिन मनुष्योसे व पशुओसे अपना प्रयोजन निकलता 
हुआ जानता है उनमे श्रतिशय राग या ममत्त्व या दयाभाव करता 
है तथा दूसरा भाव यह है कि उसके भीतर तिर्यक्रव और मनुष्यो- 
पर दयाभाव नही होता है । वह अपने मतलबके लिये उनको वहुत 





१६८ | श्रीप्रबचनसार भाषाटीका 


कमान यकनी 





कष्ट देता है। अन्यायसे व्तंगकर हिंसा, झूठ, चोरी, कुणील व 
परिग्रहकी तृष्णाकर मशुप्य और पशुओको बहुत सताता है, अपने 
खानपान व्यवहारमे दबाभावसे वर्तन नही करता है ! दूसरे प्राणी 
सर्वथा नप्ट होजाबे ती भी अ्रपने विपय कपाय पुप्ट कन्ता है। 
राग दपके चिन्ह यह है कि इद्वियोके मनीज्न पदाथेमि 
अतिशय प्रीति करना तथा जो पदार्थ अपनेकों नहीं रुचते है उनमें 
हू प करना । जहा थोडा भी पर पदार्थ पर राग था द्वप है वहा 
चारित्र मोहनीयका चिन्ह प्रगट होता है । राग या हूं पके वशी मृत 
हो अपने प्रति भावनोपर यह प्राणी तरह २ का उपहार करता है 
और जिनपर द्वेप रखता है उनका हर तरह वियाड करता है। 
जहा उपकोरी पर प्रेम व अपकारी पर अप्रेम है वहा राग ह्व प 
है। जहा उपकारी पर राग व श्रपकारी पर द्वेप नही वही वीतरा- 
गरभाव है। इन चिन्होंकों बतानेका प्रयोजन यही हैं कि जो जीव 
सुत्र शाति प्राप्त करना चाहते हैं उनको उचित है कि वे इन तीनों 
की छोडनेका उपाय करे और वह उपाय एक साम्यभाव या शुद्धो- 
पयोगका अभ्यास है। इसलिये अ्रपने शुद्ध श्रात्माकी भावनाका 
अभ्यास करके इस समताभावके लाभसे राग द्वेघ मोहकों क्षय 
करना चाहिये । 
श्री योगीन्द्रदेवनें श्रमृनाशीतिमे मोक्ष लाभके लिये नीचे 

प्रमाण बहुत श्रच्छा उपदेश दिया है--... 

नहिरवहिरतारे दु खमारे शरोरे। 

क्षयिरित बत रमन्ते मोहिनोउस्मिन्‌ बराका ॥ 

इति यदि तब बुद्धिनिविकल्पस्वरूपे । 

सव भवसि भवान्तस्यायि घामाधिप स्त्वम्‌ ॥६५॥ 


हु 


अथ --अत्यन्त आत्मासे भिन्न इस अ्रसार नाशवत, तथा 
दु खोके बोभसे भारी शरीरमे जो विचारे मोही जीव है वे ही 


श्री प्रवचनसार भाषादीका । [१६६ 





रमण करते हैं यह वडे खेदकी वात है | है भाई, यदि तेरी बुद्धि 
आत्माके विकल्प रहित शुद्ध स्वभावमे ठहर जावे तो तू ससारके 
ग्रत्तको पाकर अविनाशी मोक्ष घामका स्वामी हो जावे । 

तात्पय्यं यह है कि मोहके नाणके लिये निज झात्माका मनन 
ही कार्यकारी है । 

श्रौर भी वही कहा है -- 

इंदमिदमतिरस्पं नेदमित्यादिभेदा- 

द्विदधति पदसेते रागरोषादयस्ते ॥ 

तदलमसमलमेक निष्कल निष्क्रियस्सन । 

भज भजसि समाधेः सत्फलं येन नित्त्यम्‌ ॥ ६५॥। 

भाव यह है कि यह चीज अत्ति रमणीक है, यह चीज 
रमणीक नही हैँ इत्यादि भेद करके ये राग द्वेपादि अ्रपना पद 
स्थापन करते है इससे कुछ कार्यकी सिद्धि नही होती इसलिये सर्वे 
क्रियाकाडोस निवृत्त होकर शरीर रहित तथा निर्मल एक 
आत्माको भजन करो, इसीसे तू समाधिका अविनाशी सच्चा फल 
भोगेगा | यहा इतना श्र जानना चाहिये कि गाथामे जो करुणा- 
भाव शब्द है व जिसका दूसरा भअ्रथ वृत्तिकारने दयाका भ्रभाव 
किया है, हमारी सम्मतिमे मूलकर्त्ताका यही भाव ठीक मालूम 
होता है कि जो मिथ्याहप्टी होता है उसका लक्षण अनुकम्पाका 
श्रभाव है। क्योकि सम्यरहप्टीके चार चिन्ह जास्त्रमे कहे है अर्थात्‌ 
प्रशम, सम्वेग, अनुकम्पा और आस्तिक्य | ये ही चार लक्षरस 
मिथ्याहप्टिमे नहीं होते इसीका सकेत श्राचायेने गाथामे किया है 
ऐसा भलकता है । श्ौर यह बात बहुत ही ठीक मालूम पडती है, 
क्योकि मिथ्यादष्टीके चित्तमे आ्रात्माका श्रद्धान न होनेसे केवल 
अपने स्वार्थंका ही ध्यान होता है। इसलिये उसके चित्तम न 
दयाभाव सच्चा होता है, न दयारूप वतन होता है । 





२०० ] श्रीप्रवचनसार भाषाटीका ॥ 


वास्तवमे सम्यक्तभाव ही कार्यकारी है यही सर्वे ग्रुणोका 
वीज है ॥ ६३ ॥। 


जिणसत्थादो श्रट्ट पच्चदखादोहि बवुज्कादों सियमा । 
खीयदि मोहोवचयो, तम्हा सत्यं समधिदेव्व॑ ॥६३॥। 


जिनशास्त्रादर्थान्‌ प्रत्यक्षादिमिवु ध्यमानस्थ नियमात्‌ । 
क्षीयते मोहोपचय तस्मात्‌ शास्त्र समध्येतब्यम्‌ ॥ ६३ ॥ 


श्र्थ --यहा आचार्यने अनादि मोहके क्षयका परम्परा 
अत्यन्त आवश्यक उपाय जिनगणीका अभ्यास बताया हैं। जीवादि 
पदार्थोका यथार्थ ज्ञान हुए विना उनका श्रृद्धात नही हो सक्ता, 
श्रद्धान विना मनन नही होसक्ता, मनन विता दृड सस्कार नहीं हो 
सक्ता, दृढ़ सस्कारके बिना स्वात्माका अनुभव नहीं हो सक्ता, 
स्वात्माके अनुभव विना सम्यक्त नही हो सक्ता | सम्यक्त और 
स्वात्मानुभव होनेका एक ही काल हैं। जब यह शक्ति प्रगट हो 
जाती हू तब ही दर्शनमोहनीय उपशम होती हैं । 

सर्वज्ञ वीतराग पूर्ण ज्ञानी और पूर्ण वीतरागी होनेके कारण 
अरहत श्रर्वात्‌ जीवन्मुक्त अवस्थामे शरीर सहित होनेके कारण ही 
उपदेश दे सक्ते हैँ। उत्तका उपदेश यथार्थ पदार्थोका प्रगठ करने- 
वाला होता है, उस ही उपदेशकी गण॒घर आदि महावुद्धिशाली 
आचाय धारणामे रखते है शोर उनके द्वारा अन्य ऋषिगरा जानते 
हैं। उनहीकी परम्परासे चला आ्राया हुआ उपदेश है जो श्री कुन्द- 
कुन्द, उमास्वामी, पूज्यपाद आादि आचाय के रचित ग्रन्थोमे मौजूद 
है। इसलिये जिनवाणीमे प्रसिद्व चारो ही श्रनुयागोका कथन हर 
एक मुमुक्षुको जानना चहिये। जितना अधिक शास्त्रज्ञान होगा 
उतना श्रधिक स्पप्ट ज्ञान होगा | जितना स्पप्ट ज्ञान होगा उतना 
ही निर्मल मनन होगा । प्रथमानुयोगमे पूज्य पुरुषोके जीवनचरित्र 








भी 


श्रीप्रवचनसार भाषाटीका [२०१ 


उदाहरण रूपसे कर्मोके प्रपचको व ससार या मोक्षमार्गको दिख- 

लाते हैं। करणानुयोगमे जीवोके भावोके वर्तेनकी अभ्रवस्थाओओकोी व 
कमोकी रचनाकों व लोकके स्वरूपको इत्यादि तारतम्य कथनकों 
किया गया है चरणानुवोगमे मुनि तथा श्रावकके चारित्रके भेदोको 
बताकर व्यवहारचा रित्रपर आरूढ किया गया है द्रव्यानुयोगमे छ 
द्रव्योक स्वत्प बताकर अ्रात्मा द्रव्यक्र मनन, भजन व ध्यानका 
उपाय बताकर निश्चय रत्नत्रयकें पथकों दर्शाया गया है। इन 
चारो ही प्रकारके सैकडो व हजारो ग्रन्व॒ जिनवाणीमे हैं--इनका 
ग्रम्यास सदा ही उपयोगी है। सम्बक्त होनेके पीछे सम्यग्चारित्रकी 
पूर्णंता व सम्यग्ज्ञानकी पूर्णताके लिये भी जिनवाणीका श्रम्यास 
कार्यकारी है । इन पचमकालमे इसका आलम्बन हरएक मुमुक्षुके 
लिये बहुत आवश्यक है क्योकि यथार्थ उपदेप्टाश्रोका सम्बन्ध वहुत 
दुर्लभ है । जिनवाणीके पढते रहनेसे एक मृढ मनुप्य भी जानी हो 
जाता है | आत्मद्वितके लिये यह भ्रभ्यास परम उपयोगी है। स्वा- 
व्यायके द्वारा गआात्मामे ज्ञान प्रगट होता है, कपायभाव घटता है, 
ससारमसे ममत्व हटता है, मोक्ष भावसे प्रेम जगता है | इसीसे निर- 
तर अ्रभ्याससे मिथ्यात्वकर्म श्लौर आनतानुवन्धी कपायका उपशम 
हो जाता है और सम्यग्दर्शन पैदा हो जाता है श्री अमृत'चद्र 
आचायने श्री समयसार कलशमे कहा हैं -- 

उमयनयविरोधध्व॑सिनि स्पाद पदाके - 

जिनवचसि रमन्ते ये स्वय दान्तमोहा । 

सपदि समयसार ते परमज्योतिरुच्चे - 

रनवमनयपक्षाक्षण्णमोक्षन्त एवं ॥ 

अर्थ --निःश्चयनय और व्यवहारनयके विरोधकों मेटनेवाली 

स्पाह्दसे लक्षित जिनवाणीमे जो रनते है वे स्वयं मोहकी वमनकर 





२०२॥ श्रीप्रनचनसार भाषाटीका । 
शीघ्र ही परमज्ञानज्योंतिमद शुद्धात्माको जो नया नही है और न 
किसी नयकी पश्षसे खडक किया जा सक्ता है देखते ही हैं । 
यह स्वाध्याय श्रावक घर्म और मुनि घर्मके पालनमे भी 
उपकारी है। मनको अपने श्राधीन रखनेमे सहाई है । 
श्री गुणभद्वाचार्य अपने आत्मानुशासनमे इस भाति करते हैं - 
ग्रेकान्तात्मा्थप्रसवफलभाराति बिनते । 
वच: प्रर्णाकीरों विपुलनयशाषाशतयुते ॥ 
समुत्त गे सम्यक्‌ प्रततमति मूले प्रतिदिन । 
श्र तस्कन्धे घीमान्‌ रमयतु मनो सकेटससुम्‌ ॥१७०॥। 
भ्र्थ --वुद्धिमान पुरुष अपने मनरूपी बन्दरको श्रतिदिन 
शास्त्ररूपी वृक्षके स्कधमे रमावे, जिस वृक्षकी जड सम्यक व गाढ 
बुद्धि हैं, जो नाना नयरूपी सेकडो शाखाशोसे ऊचा है, जिसमे 
वाक्यरूपी पत्ते है व जो अनेक धर्मरूप पदार्थोके बड़ें २ फलोके 
भारसे नम्नर है । 
ऐसा जानकर जव श्रात्मामे जुद्धोपपोगकी भावना यो ही न 
होसके तब शास्त्रोके खाध्यायके द्वारा भावकोी निर्मल करते रहना 
चाहिये | यह शास्त्रका अ्रभ्यास मोक्ष मार्गेकी प्राप्तिके लिये एक 


प्रबल सहकारी कारण हूँ ॥६३॥।। 
दव्वारि गुणा तेसि पज्जाया अद्डसण्ख्या भरिया । 
तेंसु गुणपज्जयाणं श्रप्पा दव्वत्ति उबदेसों ॥ &४ ॥ 


द्रव्याणि गुणास्तेया पर्याया अर्थसज्ञलया भरिता-। 

तेष गुरणपर्यायाणामात्मा द्रव्यमित्युपदेश ॥ ६४ | 
प्र्थ - - इस गाथामे आचार्यने जिनवाणीके द्वारा जिन 
पदार्थोको जानना है उनकी व्यवस्थाका कुछ सार बताया है, अर्थ 








श्रीप्रवरचनसार भाषाटीका । [२०३ 


घब्दकों द्रव्य, गुण, पर्याय तीनीमे घटाया है। इयति इति अर्थ 
श्र्थात्‌ युण पर्यायोकों श्राश्रय करे व परिणमन करें वह अर्थ 
ग्र्थात्‌ द्रव्य हैं । इसी तरह इयरति इति श्रर्था जो द्रव्यकों श्राश्रय 
करते है ऐसे गुण तथा द्रव्यके श्राधार्मे परिणमन करनेवाली 
पर्यायें श्र्थ है । द्रव्य गुण पर्यायोका सर्वेस्त है या समुदाय है । यह 
उपदेण श्री सर्वज्ष मगवानका है। जेसे मिट्टी अपने चिकनेपने आदि 
गुणको व घड़े सकोरे प्याले आदि पर्यायको आश्रय करती है इसमे 
मिट्टी श्र्थ है, वैसे चिकनापना आदि ग्रुरा मिद्टीकों श्राश्रय करते हैं 
इससे चिकनापना आ्रावि गुरा अर्थ है । इसी तरह घडा, सकोरा, 
मटर्कना आदि पर्याये भिट्टीको श्राश्रय करती हैं इसलिये ये घडे 
आ्रादि श्र्थ है । मिट्टी अपने चिकनेपने श्रादि ग्रुण व घडा श्रादि 
पर्यायोका श्राधार है या सर्वेस्व हैं इस लिये मिट्टी द्रव्य है | मिट्टी मे 
जितने सहभावी हैं वे गुण है और उन गुणोमे जो समय समय 
सूद्म या स्थूल परिणमन होता है वे पर्याय हैं। जितनी पर्यायें 
मिट्रीके गुणामे होनी संभव है श्र्थात्‌ जितनी पर्याये मिट्टी गुप्त हूँ 
वे ही क्रमसे कभी कोई कभी कोई प्रगट होती रहती हैं । एक 
समयमे एक पर्याय रहेगी इसलिये पर्याये क्रमवर्ती होती हैं। श्री 
उमास्वामी महाराजने भी तत्पार्थ सूत्रम कहा है “गुणुएयय- 
वद्द्रव्यम्‌” ।। <* श्रर्थात्‌ गुण पर्यायोको आश्रय रखनेवाला द्रव्य 
है। आत्मा श्र अनात्मारुप छहो द्रव्योमे श्र्ययत्रा और द्रव्यपना 
इसी तरह सिद्ध है| श्रात्माक्रे ज्ञान सुख वीर्य चारित्र सम्यक्तादि 
विशेयप ग्रुगा, श्रस्तित्त्व, वस्तुत्त्व, द्रव्यत्त्तआदि सामान्य गुण सदा 
साथ रहनेवाल गुण है । और मौक्षापेक्षा सिद्धपना आदि पर्याय 
हैं। सिद्ध भगवानका आ्रात्मा अपने इन शुद्ध गुण पर्यायोका आत्मा 
है, सर्वस्व है, आधार है इसलिये शुद्धात्मा द्रव्य है। इस कथनसे 
आचार्यने यह भी सिद्ध करदिया है कि द्रव्यमे न तो गुण बढते है, 
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न अपनी सख्यासे घटते है, उनमे प्रगटपना श्रप्रगटपना नाना 
निमित्तोसे हुआ करता है इसीसे समय समय ग्रुणोकी स्वाभाविक 
या वैभाविक अवस्था विशेष जाननेमे आती है इसीको पर्याय कहते 
है । इसलिये वह चेतन द्रव्य जिसमे जडपना नहीं है कभी भी 
पलटते पलटते जड अचेतन नही हो सक्ता और न अ्रचेतव जड द्रव्य 
पलटते पलटतें कभी चेतन उन सक्त है। चेतनकी पर्याये चेतनरूप, 
अचेतनकी श्रवेतन रूप ही हमा करेंगी । इसलिये अपनेमे जो जड़ 
चेतन दोनो एक क्षेत्रवगाह सम्बन्ध रखते हुए दघ पानीकी तरह 
मिल रहे है उन दोनोको हसकी तरह भशलग अलग जानो । चेतनके 
स्वाभाविक गुर पर्याय चेतनमे, जडके स्वाभाविक गुरापययथि अ्रचे- 
तनमे । इस ही ज्ञानको सच्चा पदार्थज्ञान कहते हैं। तथा यही ज्ञान 
विवेकरूप कहा जाता हैँ) इसी विवेकसे निज आत्मा पृथक, 
भलकता है, इसी भलकनको स्वानुभव व स्वात्मध्यान कहते हैं 
तथा यही आनद और वीतरागताको देता है, यही निश्चय रत्नत्र- 
यरूप मोक्ष मार्ग है, यही वध नाशक है यही स्वतत्नताका बीज 
है। इस पदार्थ ज्ञानकी महिमाको श्री अमृत्चेद्र श्राचायेने समयसार 
कलशमे कहा है- 

ज्ञानादेव ज्वलनपयसो रौष्ण्य शेत्यव्यवस्था । 

शानादेवोल्लसति लवशस्वादमभेदव्युदास, ॥ 

ज्ञानादेव स्वरसविकस ज्वित्यचेतन्यधातो । 

फ्रोधादेश्च प्रभव॒ति भिदा भिन्‍दतो कतृ भावम्‌ ॥३/१४५॥ 


भाव यह है कि पदार्थके यथाथे ज्ञानसे ही गर्म पानीके भीतर 
गर्मी अग्निकी है, पानी शीतल होता है, यह बुद्धि होती है। एक 
नमकात व्यजनमे निमकपना लव॒णशका तथा तरकारीका स्वाद 
अलग है यह ज्ञानपना प्रगट होता है इसी तरह आत्मा और 
अनात्माके विवेक ज्ञानसे ही अविनाशी चैतन्य प्रसु श्रात्मा भिन्न है 
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तथा क्रोधादि विकारकी क्लुपताको रखनेबाला सुक्षम कार्माण 

पुरदल स्कघ अलग है यह तत्वज्ञान होता है, तब यह अज्नान मिट 
जाता है कि मैं चेतन क्रोधादिका कर्ता हू व क्रोधादि मेरे ही 
स्वाभाविक कार्य हैं। ऐसा भेदज्ञान होनेसे ही निज आत्मा अ्रपने 
शुद्ध स्वभावमे प्रतीतिगोचर होते हुए अनुभवगोचर होता है। 
प्रयोजन यह है कि जिनवाणी हारा पदार्थेकि यथाथ ज्ञानको प्राप्त 
करके द्रव्योके ग्रुण पर्यायोकों पहचानना चाहिये तथा गुण गुणी 
श्रलग रहते हैं यह मिथ्या बुद्धि छोड देनी चाहिये, तव ही श्रात्माका 
हित होगा व निशक ज्ञान होकर समताभावका उठ्य होगा । 


जो मोहरागदोसे रिशहणदि उचलद्ध जोण्हसुबदेसं । 
सो सब्वदुक्वलमोदर्ख पावदि श्रचिरेण कालेर ॥६ श॥। 


यो मोहरागद्ठ पन्चिहन्ति उपलन्य जैनमुपदेशम्‌ । 
से सर्वदु खमोश्ल प्राप्नोत्यचिरेश कालेन ॥ ६५ ॥| 


भ्र्थ --आचायेने इस गाथामे चारितन्र पालनेकी प्रेरणा 
की है। तथा वृत्तिकारके भावानुसार यह वात समभनी चाहिये 
कि मनुष्य जन्मका पाना ही अति कठिन है। निगोद एकेन्द्रीसे 
उन्नति करते हुए पचेन्द्रिय शरीरमे श्राना बडा दुर्लभ है। मनुप्य 
होकर भी जिनेन्द्र भगवानका सार उपदेश मिलना दुर्लभ है। यदि 
कोई शास्त्रोका मनन करेगा और भ्रुरुसे समभेता तथा अनुभवमे 
लायेगा तो उसे जिन भगवानका उपदेश समभ पडेगा। भगवानका 
उपदेश श्रात्माके शत्रुओके नाशके लिये निश्चय रत्नत्रयरूप 
स्वात्मानुभव है। इसीके द्वारा रागद्व ष मोहका नाश हो सक्ता है 
सिवाय इस खडगके और किसीमे वल नही है जो इन अनादिसे लगे 
हुए आात्माके वेरियोका नाश किया जावे । जो कोई इस उपदेशको 
समझ भी लेवे परन्तु पुरुषार्थ करके स्वात्मानुभव न करे तौ वह 
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कंभी भी दु'खीसे छुटकर मुक्त नही होसत्ता । जैसा भ्राचायने कहां 
है, वैसी ही श्री समयसागरजीमे श्रापनें इन राग प मो हके नाशकां 
उपाय इस गाथासे सूचित किया है-- 
जो झादमावणमिणं निच्च॒ुवजुत्तो मुणो समाचरदि । 
सो सब्वदुक्शमोदर्स पावदि श्रचिरेण कालेख ॥१२॥ 
श्रथ॑ - जो कोई मुनि नित्त्य उच्चमवत होकर निज आत्माकी 
भावनाको आचरण करता है वह शीघ्र ही सर्व दु खोसे छट 
जाता है ! 
श्री योगेन्द्रदेवने श्री अमृताशीतिमे इसी बातकी प्रेरणा की है-- 
संत्साम्यभावगिरिगहरमध्यमैत्य । 
पद्मातेनांदिकेंमेंदोपमिदं च बद्ध्वा ॥ 
श्रात्मानमात्म॑ नि सखे ! परमात्मरूपं । 
त्व ध्याय वेत्सि ननु यन सुख॑ समाधे: ॥ २८॥ 
श्र ;--सच्चे समताभांवं रूपी पहाडकी गुफाके मध्यमें 
जाकर श्रौर दोष रहित पद्मासन आदि कोई भी भ्रासन वाधकर है 
मित्र | तू अपने आत्मामे भ्रपने परमात्मा रूपे्का ध्यान करे, जिससे 
अवश्य तू समाधिके आ्रनदको भोगेगा | 
प्राचार्य कुलभंद्रजीने सारसमुच्चयमे कहा है-- 
आत्मानं स्तापये श्षित्यं ज्ञाननीरेश चारुख।। 
ये निमंलता याति जीवो जन्‍्म्रान्तरेष्वपि ॥ ३१४ ॥ 
़. भ्र्थ:--यह है कि नित्य ही सुन्दर आत्मशामरूपी जैंलंस 
प्रत्माकी स्नान कराना चाहिये, जिससे यह जीव जन्म जैस्ममें 
भी निर्मलतोको श्रांप्त हो जावे। वॉस्तंव्में थह जीव उपयोगेको 
थिरकर भेदज्ञान द्वारा परको श्रलगकर निजको ग्रहरणा करता है 
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तव ही वीतराग चारित्रके द्वारा मोहकर्मका नाश करता है। इस 
तरह द्रव्य, ग्रुण, पर्यायके सम्वन्धमे मृढताकों दूर कंरतेके लिये छ 
गाथाझ्रोसे तीसरी ज्ञानकठिका पूर्ण हुई ॥ ६५ ॥ 


णाणप्पगसप्पणं, परं नञ्व दव्वत्तणाहि संबर्द्ध । 
जारादि जदि रिच्छुयदों, जो सो मोहक्खयं कुणदि ॥६६ 


ज्ञानात्मकमात्मान पर च द्र॒व्यत््वेनाभिसवद्ध म्‌ । 
जानाति यदि निश्चयतो य स मोहक्षय करोति ॥ ६६ ॥। 
भ्र्थ “--यहा आचार्यने भेद विज्ञानका प्रकार बताया है। 
पहले तो अनादिसे सम्बंधित पुग्दल और श्रात्माको श्रलग अलग 
द्रव्य पहचानना चाहिये । आत्माका चेततन्न द्रव्यपना आत्मामे तथा 
पुग्दलका अचेतन द्रव्यपना पुग्दलमे जानना चाहिये फिर अपने 
स्वाभाविक आत्म पदार्थसे सर्वे श्रन्य आत्माञ्नीको तथा अन्य पाच 
द्रव्योको भी भिन्न २ जानना चाहिये इस तरह जंव निश्चयनयके 
द्वारा द्रव्यदप्टिसि जगतको देखनेका भ्रभ्यास डाले तव इस देखने- 
वालेकी पर्यायरप्टि गण हो जाती है भ्रौर द्रव्यरष्टि मुख्य हो जाती 
है | तब द्वव्यरष्टिमे पुर्दल, घम्ंं, श्रध्म, आकाश, काल और जीव 
सव अपने २ स्वभावमे दिखते हैं। अन्त भ्रात्माए भी सव समान 
शुद्ध ज्ञानानदमसी भासती हैं-त्व समताकी भावना चउृढ़ हो जाती 
है। रागह्व प॑ मोह अपने आप चले जाते है | मात्र पर्यायरष्टिमे 
रागद्व प मोह भलकते हैं । जैसे दूधषपानी, सोनाचादी, ताम्बापीत्तल 
व॒ वस्त्र मल मिले हुए भी भेदविज्ञानसे अलग अलग जाननेमे श्रातते 
हैं वेसे ही च्रेतन श्र भ्रचेतन मिले हुए होत्ेपर भी भिन्न २ जानने 
मे आते हैं। भेदज्ञानके प्रतापसे निज श्रात्मा द्रव्यको अलग करके 
प्नुभव किया जाता है तब ही मोहका नाश होता है | इस भेद 
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विज्ञानकी महिमा स्वामी अमृततद्रजीनी समयसारक्लशमे इस 
भाति दी है-- 
सम्पदते संवर एप साक्षाच्छुद्धात्मतत्वस्य किलोपलस्भात्‌ । 
समेदविज्ञानत एवं तस्मात्तद्भेदविज्ञानमतीब भाव्यम्‌ ॥ है ॥ 
श्र्थ .--शुद्धात्म तत्त्वके लाभसे यह सवर होता है सो लाभ 
भेद विज्ञानके द्वारा ही होता है इसलिये भेद विज्ञानकों अच्छी 
तरह भावना चाहिये । 
श्री नागसेन मुनिने भी तत्त्वानुशासनमे कहा है :-- 


कमजेनभ्य' समस्तेभ्यों भावेभ्वों भिन्नमन्वहूं । 
ज्ञ स्वमावसमुदासीन पश्येदात्मानमात्मना ॥ १६४ ॥ 
झ्र्थ --ध्यात्रा अपने आत्माको अपने आत्मा ही के द्वारा 


सर्व कर्म जनित भावोम भिन्न ज्ञान स्वभाव तथा वीतराग स्वरूप 
सदा भ्रनुभव करे ॥ ६६ ॥। 


तस्हा जिणमग्गादो गुण आदं परं च दब्वेसु 
श्रभिगच्छद रिम्मोह इच्छुदि जदि श्रप्पणों श्र॒प्पा ॥०७॥। 
तस्माज्जिनमार्गादगुरारात्मान पर ख द्रव्येपु । 
प्रभिगच्छतु निर्मोहमिच्छति यद्यात्मन आत्मा ॥६७॥ 
अर्थ “इस गाथामे भी आचाय॑ने शास्त्र पठन और भेद 
ज्ञानकी प्रेरणा की है। जो मार्ग या धर्म या उपाय ससारसे उद्धार 
होनेका श्री जिनेन्द्रोते बताया है वही जिनवाणीमे ऋषियोके द्वारा 
दर्शाया गया है । इसलिये जिन श्रागमका भले प्रकार अभ्य|स करके 
लोक जिन छे द्वव्योका समुदाय है उन छहो द्रव्योकी भले प्रकार 


उनके सामान्य विशेष 'गुण्ोके द्वारा जानना चाहिये । उन द्रव्योके 
गुण पर्यायोको अलग अलग समझ लेना चाहिये। यद्यपि अनत 








क्रीप्रवचनसार मापाटीका । [२०६ 





जीव, ग्रनन्‍्त पुर्दल असस्यात बालाणु, एक धर्मास्तिकाय, एक 
प्रधर्मास्तिकाय तथा एक झाकाशा स्तिकाय परस्पर एक क्षत्र रहते 
7ऐ हस तरह मिल रहे हैं जैमे एक घरमे यदि श्नेक दीपक जलाए 
जाय तो उन सबका प्रकाश सव मिल जाता है तथापि जसे प्रत्येक 
दीपकका भिन्न २ है क्योंकि यदि ऐक दीपकको बहासे उठा ले जावे 
तो उसीका प्रकाश उसके साथ भ्लग होकर चला जायगा, इसा 
तरह हरएक द्रव्य अपनी प्रपनी सत्ताको भिन्न २े रसता है को४की 
सत्ता कभी भी किसी भ्रन्य द्रव्यकी सत्तास मिल नहीं सक्ती ऐसा 
जानकर ग्रपने जीव द्रव्योकी सबसे अ्रलग ध्यानमें लेना चाहिये 
तथा उसका जो कुछ निज स्वभाव है उसीपर लक्ष्य देना चाहिये । 
जीवका निज स्वभाव शुद्ध जचववी तरह निमल न्ञाधा दृप्टा बीत- 
राग और आनन्द मई है वही मैं ह ऐसा अनुभव करना चाहिये। 
मेरा सम्बन्ध या मोह क्सो भी अन्य जीव व सर्व श्रचेतन द्र॒व्यीसे 
नही है इसीको भेदज्ञान कहते हैं। इस भेदजानके द्वारा जब प्रात्मा- 
नुभवका श्रम्यास किया जाता है तव अवश्य मोहकी ग्रथी टूट जाती 
है और यह झ्रात्मा परम निर्मोही वीतरागी तथा छुद्ध होजाता है। 
जब भेद ज्ञान हीजाता है तव ही सम्यक्त भाव प्रगंट होजाता है 
और दर्शन मोहनी उपणम या क्षय हो जाती है फिर कपायके 
उदयजनित राग ह पका श्रत पुन २ श्रात्ममावना या साम्यभाव 
या घुद्धो पयों गके प्रतापसे हो जाता है तब यह गझात्मा पूर्ण बीतरागी 
हो जाता है। 
ऐसा ही भावनाका उपदेश समयसारजीमे भी आचार्य महा- 
राजने किया है-- 


प्रहमिक्कों खलु सुद्धो थ शिम्ममो शारादशासमग्यो । 
तम्हि ठिदो तच्चित्तो सब्बे एदे प्य शोमि ॥७८॥। 


२१०]. श्रोप्रवचनसार भाषादीका। 


ग्रे --यह है कि मैं एक अकेला निश्चयसे शुद्ध ह, जानद- 
शंतमे पूर्ण हु-सेरा किसीसे भी ममत्व नदी है। इसी अपने स्वभाव 
मे ठहरा हुम्ना, उसीमे लीन हुआ मैं इन सर्व मोहादिका क्षय 
करता हू । 
श्री श्रात्मानुशासनमे श्री गुणभद्वाचार्यजीने कहा है -- 
शानस्वसाव स्यादात्मा स्वभाव वाप्तिरच्युति ॥ 
तस्म दच्चुतिमाकाइक्षत्‌ भावयेज ह्रानमखनाम्‌ ॥ १७४॥ 
रागद पक्षताभ्या जन्तोवन्ध प्रवृत्यवृत्ति भ्याम्‌ । 
तत्वज्ञानकृताम्या ताम्यामेवेक्ष्तते मोक्ष ॥१5०॥, 
मोहवीजाद्तिद्र पो वीजान मुलांक्राधिव । 
तत्पाज्‌ ज्ञानागिना दाह्म' तदंतो निर्दिधिक्षुणा ॥१७२॥ 
झर्थ --आत्मा ज्ञान स्वभाव है, स्वभावकी प्राप्ति मोक्ष है, 
इसलिये मोक्षका चाहनेवाला ज्ञानभावनाको भावे। रागद् पसे हुई 
प्रवत्ति या निवृत्तिसे इस जीवके कर्म बध होता है । तत्त्वज्ञानके द्वारा 
उन राग दोषोसे मोक्ष होजाती है। जैसे वीजसे भ्रकुर फूटते हैं ऐसे 
ही मोहवीजसे रागद्न प होते है इसलिये जो राग प्रको जलाना चाहे 
उसे ज्ञानकी भ्रग्नि जलाकर इन दोनोकों जला देना चाहिये | 
इस तरह स्व परके ज्ञानमे मृढताको हृटाते हुए दो गराथाश्रोके 
द्वारा चौथी ज्ञानकठिका पूर्ण हुई । 
इस तरह पत्नीस गाथाओ्रेके द्वारा ज्ञानकठिकाका चतुष्टय 
नो|कका दूसरा अधिकार पूर्ण हुआ ॥६७॥॥ 


सत्तासंबद्धेदे सबिसेसे जो हि शव सामण्रो 
सहहदि ण सो सवरणो, तत्तो धम्मो रा संभवदि ॥६८ 


सत्तासवद्धानेतानू सविज्येपान्‌ यो हि नव श्रामण्ये । 
श्रदधाति व स श्रम॒ण- ततो धर्मो तन सभवत्ति ॥&८॥ 





श्रीप्रवरतनसार भाषाटीका । [२११ 





भ्र्थ --यहा आचार्यने भावकी प्रधानतासे व्यस्यान किया 
है भौरं यह स्पेष्ट कर दिया है कि यथायोंग्य भावके बिना सा|ंधुपना 
मक्षिका मांग नहीं है भौर न उससे मोक्ष ही प्राप्त हो सका है । 
हेरएक मनुर्प्यकी जो धर्मपलन करना चाहे सम्यक्तकी श्रावश्यक्ता 
है। सम्यग्दर्शन के घिना ज्ञान सम्यग्जान तथा चारित्र सम्यग्चारित्र 
नहीं होंसेक्ता है। इसलिये लोकमे जिन छ द्रव्योका कथन श्री 
जिन अंगिममें वंताया है उनका यथार्थ श्रद्धान होना चाहिये। 
जंगते में पदार्थोर्की सत्ता सामान्य विशेषरूप है| जैसे हाथी शब्दसे 
संमिन्य पने सब हंथियो का बोध होता है परन्तु विशेषपने प्रत्येर्क 
हीरथीकी सत्ती भिन्न १ है। वक्ष केहनेसे सर्व वृक्षोी की सत्ता जानी 
जाती हैं, तथापि प्रत्येक वृक्ष अ्रपती भिन्न २ सत्ता रखती है। ईसी 
तरह द्वैव्योमे जो सीमान्य गुण व्यापक है जैसे अस्तित्व, वस्तुत्व, 
प्रमेयत्व, द्रंव्येत्त्व, प्रवेशत्व, अग्रुरुलधुत्व उन सबको भअपेक्षो। द्रव्य 
हेड है तथापि अनेक द्रव्य होने से सब द्रव्य अपने भिन्न २ 
तत्वेकी व वस्तुत्व श्रांदिकों भी रखते हैं। इस भेदको जार्नना 
चाहिये, जैसे मंहांसत्ता एक है तथा श्रवान्तर सत्ता अनेक है। 
महावस्तु एक है। विशेष वस्तु श्रनेक है। इसके सिवाय विशेष 
गरुणोकी अपेक्षा छ'द्ेव्यों के भेद को भिन्न २ जानने चाहिये। 
सजातीय भश्रनेंक द्वव्यीमं हरएककी संत्ताको भिन्न २ निम्चेय करना 
चाहिये जैसे प्रत्येके जीव स्वेभोर्वकी अपेक्षा परस्पर संमान हैं 
परन्तु भिंस २ पताको सदा ही रखते रहते है, चाहे ससार 
अवस्थामे हो या भुंक्तिकी अच॑स्थामें हों। पुदग्लंक परमाणु यद्यपि 
मिलकर स्कथ होजोतें है तथापि प्रत्यिक परमार्ण श्रपती अपनी 
भिन्न २ सत्ता रखती है जो परसपर एक क्षेत्रमें रहते हुए द्रव्योके 
सामान्य विशेष स्‍्वभांवीकी निश्चय करके अ्रपने श्रात्मीकी श्रपनी 
बुद्धिसि भिन्न पहचान लेता है वही सम्यर्रष्टी व श्रद्धावान है। 


२१२ | श्रीप्रनचनसार भाषाटदीका 


किम्कामा० पका कमक 


दिन रन हर मर की कलर मर आय अमन कल अर मिल व तक 

वहीं क्षीर जलकी तरह पुणदलसे मिश्रित अपने जीवकोी श्रलग कर 
लेता है। इसी श्रद्धावानके सच्चा भेद ज्ञान हतिा है, और यही 
जीव साधुपदमे तिष्ठकर अपने ग्रात्माको भिन्न ध्याता हुआ शुद्धाप- 
योग या साम्यभाव पर आारूद होकर कमंबधका क्षय कर सक्ता 
है । यही घर्ंसाथक हैं क्योकि निश्चयसे अभेदरत्नन्नय स्वरूप 

अ्रपना आत्मा ही मोक्ष मार्ग है । व्यवहार धर्म निश्चय घर्मका मात्र 
निमित्त कारण है । इसलिये जिस साधुके भावमे निश्चय धम 

ही है वह द्रव्य लिगो है-भावलिगी नही है । भाव लिगी हुए 
बिना वह परम सामायिक सयम जो वीतराग भावरूप तथा निज 
आत्मामे तल्‍लीनता रूप है नही प्राप्त हो सक्ता है। जहा सामा- 
यिक संयम नही वहा मुनिपना कथन मात्र है। साधुपदमे उसी 
वातकों साधन करना है जिसका अपनेको श्रद्धान है । जो निज 
ग्रात्माकों सबसे भिन्न पहचानता है वही भेद भावनाके अ्रम्यासस 
निजको परसे छडा सक्ता है। जैसे जो सवर्णकी कशिकाम्रोको 
पहचानता है वही उन कशणिकाश्रोको मिट्टीकी करणिकाझ्रार्क 
मध्यमेसे चुन सक्ता है इसलिये भावकी प्रधानता ही कार्य्यंकारी 


है ऐसा निश्चय रखना चाहिये। ही श्री अमृतचद्र आचायन 
समयसार कलशमे कहा है -- 


एको मोक्षपयों य एप नियतो दबण्लप्तिवृत्यात्मक- 

स्तत्रेव स्थितिमेति यस्तमनिश्शं व्यायेच्च त चेतति ॥ 
तस्मिन्नेव निरंतरं विहरति द्रव्यान्तराण्यस्पुशन्‌ 

सो5वश्यं समयस्यततारमचिरान्तित्त्योदयं विन्दर्ति ॥ -- !। 
ये त्वेन॑ परिहत्य संचृत्तिपथ प्रस्यापिते नात्सना 

लिड्ठ द्रव्यमये वहन्ति मसतां तत्वावबोधच्युता । 
नित्योद्यो तमसण्डमेकमतुला लोक स्वभानप्रभा 

प्राम्मारं समयस्य सारममलं नाद्यापि पश्यन्ति ते ॥४८०ा॥। 





श्रीप्रवरचनसार भाषादीका । [२१३ 





व्यवहारविमृढ़रष्टय* परमार्थ कलयन्ति नो जना 

तुपबोधविमुग्धवुद्धय. कलयन्तीह तुषं न तन्दुलम ॥४६॥ 

ग्रथ --निश्चय करके सम्यर्दर्गन ज्ञान चारित्रर्प एक यह 
ग्रात्मा ही मोक्ष मार्ग है जो कोई उसीमे रात्रि दिन ठहरता है, 
उसीको ध्याता है, उसीका श्रनुभव करता है तथा उसीमे ही अन्य 
द्रव्योको न स्पर्ण करता हुआ विहार करता है सो ही अवश्य शीघ्र 
नित्त्य उदयरूप णुद्धात्माको प्राप्त कर लेता है । जो कोई व्यवहार 
मार्गमे अपनेको स्थापित करके इस निश्चय मार्गको छोडकर द्रव्य- 
त्रिगमे ममता करते है और तत्त्वआनसे रहित हो जाते है वे अब 
भी नित्य उच्चोतरूप, अखंड, एक, अनुपमज्ञानमई स्वभावसे पूर्ण 
तथा निर्मल समयसारकों नहीं अ्रनुभव करते हैँ | जो व्यवहार 
मार्गमे मृढ बुद्धि है वे मनुष्य निश्चयको नहीं अ्रम्यास करते है और 
न परमार्थकों पाते है, जैसे जो चावबलकी भूसोमे चावलोका जान 
रखते है वे सदा तुपको ही चावल जानते हुए तुपका ही लाभ 
करते हैं, चावलकों कभी नहीं पाते है । 

श्री योगेन्द्रचायने योंगसारम यही कहा है-- 

जो श्रप्पा सुद्ध विमुणइ अ्रयसुहरीरविभिष्ण | 

सो जाराइ सच्छई सयलु सासयधघुक्खहलीस ॥६४॥। 

जो रा वि जार शअ्रप्प परु श वि परुभाव चएवि | 

जो जाणउ सच्छइ सयलु रप हु सिवसुक्क लहेबि ॥६५॥। 

हिसादिड परिहारकरि जो श्रप्पाहु ठवेह । 

जो वीश्रउ चारित्त मुरि जो पंचमगइ खोइ ॥१००॥। 

श्र्थ --जो अपने श्रात्माको अशुचि शरीरसे भिन्न शुद्ध रूप 
ही अनुभव करता है वही श्रविनाणी अतीद्रिय सुखमे लीन होता 
हुआ सर्व शास्त्रोको जानता है। जो आझात्मा अ्नात्माको नही 

हेचानता है और न परभावको ही त्यागता है वह सवबव शास्त्रोको 

जानता हुआ भी नहीं जानता हुआ मोक्ष सुखको नही पाता है। जो 


२१४ | श्रीप्रतचनसार भाषाटोका । 
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साधु हिसादि पाच पाप त्यागकर अपने भ्रात्माकों स्थिर करता है 
उसीके अ्रनुपम चारित्र होता है और वही पचम गतिको ले जाना 
है । ऐसा जान शुद्धोपयोगको ही धर्म ज्ञान उसी हीको निरतर 
भावना करनी योग्य है ॥। ६८ ॥ 
जो रिहदमोहदिद्वी श्रागमकुसलो विरागचरियम्मि । 
अव्भुहिदों महप्पा, घम्योत्ति विसेसिदों समणणो ॥६६ 
यो निहतमोहद्प्टिरागमकुशलो विरागचरिते। 
श्रम्युत्यितो महात्मा धर्म इति विशेषित श्रमण ॥६६॥ 
श्र्थ :--जो प्रतिज्ञा श्री कुन्दकुन्दाचार्य महाराजने पहले के 
थी कि शुद्धोपयोग या साम्यभावका मैं श्राश्य करता हूं, उसीका 
वर्णन पूर्ण करते हुए इस गाथामे बताया है कि व्यवहार रत्नत्रय 
द्वारा प्राप्त निश्चय रत्तन्रयमे तिप्ठनेवाला जों शुद्धोपयोग या 
साम्यभावका घारी साधु है वही सच्चा साधु है तथा वही धर्मात्मा 
है, वही महात्मा है, वही मोक्षका पात्र है, वही परमात्माका पद 
अपनेमे प्रकाश करेगा। इस गराथाकों कहकर आाचार्यने व्यवहार व 
निश्चय रत्नत्रयक्रों उपयोगिताकों बहुत्त अच्छी तरह बता दिया 
है। तथा यह भी प्रेरणा की है कि जो स्वाघीन होकर निज 
आत्मीक सम्पत्तिका बिना किसी बाधाके सदा ही भोग करना 
चाहते हैं उनको प्रथम शास्त्रणानसे तत्वार्थ शुद्धान प्राप्तकर 
निशचय क्षायिक सम्यक्त प्राप्त करना चाहिये, फिर आगमके 
श्रधिक अ्रम्याससे ज्ञान वेराग्यकों बढाते हुए व्यवहार चारित्रके 
द्वारा वीतराग चारित्रका साधन करना चाहिये। यही साक्षात्‌ 
मोक्षमाग है। यही रत्नत्रयकी एकता है तथा यही स्वात्मानुभव है 
व यही निविकल्प ध्यान है। यही परिणाम कर्मेकाष्टके भस्म 
करनेको अ्रग्निके समान है । 
श्री योगेन्द्रदेवने अमृताशीतिमे कहा है -- 
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रेगवगमन वृत्तस्वस्वस्पप्रविष्टो, श्रजति जलधिकल्प ब्रह्मगम्भीरभाव॑ 
त्वमपि सनयमत्वान्मद्तचस्सारमस्मिन । 
सवसि भव भवान्तस्थायिघामाधिपरत्वम्‌ ॥६३॥ 
यदि चलति कथब्नचिन्मानसं स्वस्वरुपाद 
अमति बहिरतस्ते सवंदोषप्रसद्धभ । 
तदनवरतयन्ममंग्नस विग्नचित्तो 
भव सवत्ति भवान्तस्थायिघामाधिपस्त्वम्‌ ॥६४।॥। 
अर्थ “-दर्णन ज्ञान चारित्रमई अपने स्वरूपमे प्रवेश किया 
ट्आ यह आत्मा समुद्र समान ख्यके गभीर भावमे चला जाता है । 
न भी मेरे सार वचनको अ्रच्छी तरह मानकर यदि चले तो तू 
ससारका श्रतकर मोक्षवामका स्वामी हो जावे, यदि कही अ्रपने 
निज स्व्रकूपसे मन चल जाय तो बाहर ही घमता है, जिससे सर्व 
दोपोका प्रसंग श्राता है । इससे निरतर अ्तरगमे मग्नचित्त होता 
टेशा तू सिद्धधामका पति होजा ॥६६॥ 
जो तं॑ विट्टा तुट्टो श्रव्भुट्टित्ता करेदि सक्‍कारं 
बंदराणमंसरादिहि तत्तो सो धम्ममादियदि ॥ 
यो त दृष्ट्वा तुप्ट श्रभ्युत्यित्वा करोति सत्कार | 
वदननमनादिभि तत सो घ्रमंमादत्त ॥ १०० ॥ 
श्र्थ :--द्रव्य श्रोौर भाव लिगवारी साधु ही ययार्थमे भक्ति 
करनेके योग्य है। उनकी भक्तिमे भीतरसे जा प्रेमत्प आ्रासक्ति 
होती है वही बाहरी भक्तिको वचन तथा कायके द्वारा प्रगट कराती 
है | उस शुभ भावके निमित्तसे महान प्ुण्यका लाभ होता है। 
इसके सिवाय उनका उपदेश व उनकी शात मुद्रा हमे उसी शुद्धो- 
प्रयोगरुप धर्मको सिखाती है जिससे ग्रहणकर हम भी मोक्षका 
सावन कर सके ।। १०० ॥| 
तेंण खरा व तिरिच्छा, देवि वा माणसि गदि पय्या । 
विहविस्सरियेहि सया संपुण्णमणोरहा होति ॥ १०१ ॥ 
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तेन नरा वा तिर्यन्चोी देवी था मानुपी गति प्राप्य । 
विभवंश्चर्याभ्या सदा संपृूर्गोमनोरभा भवति ॥ १०१ ॥ 
भ्र्य --भ्राचायेने इस गायामे उपासकर्के लिये धर्म सेत्नका 

फल बताया है तथा यह भी प्रगट किया हैं कि मोक्षका साक्षात्‌ 
लाभ वहीं साधु कर नसक्ता है जो निश्चय रत्नवशमें लीन होकर 
शुद्धोपयोगमे स्थिर होता है। वीतराबग चारित्रके बिना कर्मोका 
दहन नहीं हो सक्ता है। तब जो गृहस्थ हैं या चौथे पांचवें 
गरुणस्थान थधारी है उनको क्या फल होगा ? इसके लिये कहा है कि 
वे मनुप्य या पच्चेन्द्री सनी पशु अतिशयकारी पृण्य वाधकर स्वरयंमे 
जाते है, वहासे आकर उच्च मनुृप्यके पद पावर मृनि हो मोक्ष 
जाते है, अथवा कोई इसी भावके पीछे मनुष्य हो मुनिन्नते पाल 
मोक्ष जाते हैं। उपासक या आवकका धर्म परम्परा मोक्ष साधव 
है जज कि साधु का धर्म साक्षात्‌ मोक्ष साधक है । इसका अ्रभिप्राय 
यह नही है कि सब ही साधु उसी भवे मोक्ष पा सक्ते हैं- किन्तु 
यह है कि यदि मोक्ष होगी तो साधु पदमे परम शुक्लथ्यान द्वारा 
ही मोक्ष होगी । वास्तवमे इस शुद्धोपयोयकी भक्ति भी परम- 
कार्यकारी है ।। १०१ ॥। 

. इस प्रकार श्री जयसेनाचार्य कृत तात्पर्य वत्ति टीकामे पूर्वमे 
कह श्रमाण “एस सुरासुरमणसिदवदिय” इस गाथाकों आदि 
लकर ७२ वहत्तर गाभात्रोमे शुद्धोपयोगका अधिकार है फिर 
“देवदजदि गुरु पूजासयु” इत्यादि पीस गाथाओसे ज्ञानकठिका 
चंतुप्टय नामका दूसरा अधिकार है फिर “सत्तासवद्धेंदे ” इत्यादि 
सम्यक्दर्शनका कथन करते हुए प्रथम गाथा, तथा रत्नत्रयके धारी 
पुरुषके ही धर्म सभव है ऐसा कहते हुए “जो खिहृदमोहदिट्टी ” 
इत्यादि दूसरी गाथा है इस तरह दो स्वत्तत्र गाथाए है । उस निश्चय 
धरमबारी तपस्वकी जो कोई भक्ति करता है उसका फल कहते हुए 
“जो त दिद्दा इत्यादि गाधाए दो है, इस तरह दो अधिकारोसे व 
प्रथकू चार गाथाओसे सब एकसो एक गाथाओझसे यह ज्ञानतत्त्व- 
प्रतिपादक नामका प्रथम महा अधिकार समाप्त हुआ।. [2] 


इस ग्रन्थके ज्ञानतत््व नामके महा अधिकारका 
साराश : 


ग्राचार्य महाराजने ग्रन्थके आदिमे ही यह प्रतिज्ञा की है कि 
में साम्यभावरूप शुद्धोपयोगका आश्रय लेता हू क्योकि उसीसे 
निर्वाणका लाभ होता है इसी वातको इस अश्रधिकारमे श्रच्छी तरह 
सिद्ध कर दिया है । निश्चय रत्नत्रयकी एकता मोक्ष मार्ग है । जहा 
ऐसा परिणाम है उसीको वीतराग चारित्र या मोह क्षोभ रहित 
साम्यभाव या शुद्ध उपयोग कहते है । यह श्रात्मा परिणामी है, 
इसके तीन प्रकारके परिणाम हो सक्त हैं-शुद्धोपयोग, शुभोपयोग, 
ओर श्रशुभोपयोग । शुद्धोपपोग मोक्षसआघक है । रूप, मदकपाय 
अहँत्‌ भक्ति रूप, दान पूजा वैयावृत्त्य परोपकाररूपभाव शुभोप- 
योग है, जिससे स्वर्गादिकी प्राप्ति होती है। और हिंसा अ्रसत्त्य, 
तीत्र विपयानुराग, आ्रात्तपरिणाम, अपकार श्रादि तीब्र कपाय 
रूप परिणाम अ्शुभोपयोग है-यह नरक या तियंच या कुमा- 
नुपके जन्ममे प्राप्त करानेवाला है, अत यह सर्वथा त्यागने 
योग्य है। तथा शुभोपयोग, शुद्धोपपोगके लाभके लिये तथा 
शुद्धोपयोग साक्षात्‌ ग्रहण करने योग्य है | श्रात्माका निज आनन्द 
जो निराकुल नथा स्वाघीन है, शुद्धोपयोगके द्वारा ही प्राप्त होता 
है। इसी शुद्धोपयोगके द्वारा यह आ्रात्मा स्वय श्ररहत परमात्मा 
होजाता है। ऐसे केवलज्ञानीके क्षुवा तृषा आदिकी वाघा नही 
होती है और न इच्छापूर्वक वचन तथा कायकी क्रियाएं होती है, 
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क्योकि उनके मोहनीय कर्मका सर्वथा क्षय हो गया है। उनके तथा 

अन्य जीवोके पुण्य कर्मके उदयसे बिना इच्छाके ही प्रभुकी वाणी 
खिरती है व उपदेशार्थ विहार होता है। केवलन्नानीके श्रतीद्रिय 
ज्ञान प्रत्यक्ष होता है जिसकी महिमा वचन अग्रोचर है, उस ज्ञानमे 
सर्वे जानने योग्य सर्वे द्वव्योके सवे गुण पर्याय एक समयमे बिना 
किसी क्रमके भलकते है। उनको जामनेके लिये किसी तरहका 
खेद नही करना पडता है और नइद्रियोकी सहायता ही लेनी 
पडती है, न कोई आकुलता ही होती है-वह केवलज्ञानी पृर्णपने 
निराकुल रहते है-उनका ज्ञान यद्यपि प्रदेशों की अपेक्षा श्रात्माके 
ही भीतर है परन्तु सर्व जाननेकी अपेक्षा सर्वे गत या सर्वेव्यापी 
है। इसी सर्वव्यापी ज्ञानकी अपेक्षासे केवली भगवानको भी 
सर्वेव्यापी कह सक्त हैं। केवली महाराजके भश्रनत सुख भी अपूर्व 
है जिसमे कोई पराधीनता, विसमता व क्षणभगुरता व अन्तपता 
नही है। यह सुख प्रत्यक्ष आत्माका स्वभाव हैं, इन्द्रियोके द्वारा 
सुख वास्तवमे दू ख़ हैं क्योंकि दु खोके कारण कर्मोको वाघनेवाला 
है, पराधीन है, अतृप्तिकारी है, क्षणभगुर है और नाश सहित 
है । केवली महाराज प्रत्यक्ष ज्ञान व सुखके भडार है । शुद्धोपयोगके 
फलसे केवली परमात्मा हो फिर शेप कर्म नाशकर सिद्ध परमात्मा 
हो जाते है। यह शुद्धोपयोग श्रृतज्ञान द्वारा प्राप्त होता है। श्रृत- 
जान शास्त्रोके द्वारा वेसा ही पदार्थोका स्वरूप जानता है जैसा 
केवलोी महाराज जानते है अतर मात्र परोक्ष या प्रत्यक्षका है । 
तथा परोक्ष श्रृतज्ञान अपूर्ण है भ्रस्पप्ट है जब कि केवलज्ञान पूर्ण 
झोर स्पष्ट है तथापि आत्मा और भब्रनात्माका स्वरूप जैसे केवल- 
जानी जानते है वसा ही श्रुतज्ञानी जानते है। इसी यथार्थ श्रागम 
ज्ञानके द्वारा भेद विज्ञान होता है तव अपने आत्माका सर्वे अन्य 
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द्रव्योसे पृथक पनेका निश्चय होता है, ऐसा निश्चय करके जब कोई 
आगममे कुशलता रखता हुआ मोहके कारणों को त्यागकर निग्रेथ 
हो श्रपने उपयोगको णुद्धात्माके सन्मुख करता है तब वह निश्चय 
रत्नत्रयकी एकता रूप शुद्धोपयोगको पाता हैं। वह आत्मा कुटस्थ 
नही है किन्तु परिशमनणील है । जब यह शुद्ध भावमे न परिख- 
मन करके रागद्व प्‌ मोह रूप परिणमन करती है तब इसके कर्मोका 

बच होता है, जिस बन्चसे यह जीव ससारसागरमे गोता लगाता 
हुआ चारो गतियोमे महाद खको प्राप्त होता है, इसलिये आ्राचार्यने 
शिक्षा दी है कि मोहका नाश करके फिर राग्रद्टे पका क्षय करना 
चाहिये । जिसके लिये जिन श्रागमके अ्रम्यासको बहुत ही उपयोगी 
बताया है और वरावर प्रेरणा की है कि जो मोक्षका स्वाधीन सुख 
प्राप्त करना चाहता है उसको घास्त्रका पठन व मनन श्रच्छी तरह 
करके छ द्रव्योके सामान्य व विशेप स्वभावोकों अलग २ पहचा- 
नना चाहिये । और फिर निज आात्माका स्वभाव भिन्‍न देखकर 
उसको पृथक्‌ मनन करना व उसका ध्यान करना चाहिये। आत्म- 
ध्यान ही रागद् प मोहका विलय करनेवाला है | 


स्वामीने यह भी बताया है कि आत्मा में सुख स्वभाव से 
ही है। जो सुख इन्द्रियो के द्वारा मालूम होता है वह भी अपनी 
कल्पना से रागके कारण से भोगने में त्राता है । शरीर व विपय के 
पदार्थ सुख नही देते हैं। सासारिक सुख भोगने की एक प्रकार 
तृष्णाकी दाह होती है । इसकी शातिके लिये इन्द्रादिक देव व 
चक्रवर्ती आदि भी विपयसुख भोगते है परन्तु वह तृष्णा विपयभोग 
मे कभी भी शात नही होती है उलटी बढती जाती है। उसकी 
शातिका उपाय निज श्रात्माके मननसे उत्पन्न समतारूपी अश्रमृतका 
पान है श्रात्ममुख उपादेय है, विपयसुख हेय है, ऐसा जो श्वद्धानमे 


२२० | श्रीप्रबचनसार भाषाटीका । 


कसी 








लाता है वही सम्यग्व्प्टी है । वही मोहका नाशकर देहके द्वारा होने ' 
वाले सर्वे दु खोको मेट देता है । जो श्ररहत परमात्माके द्वव्यगुण ' 
पर्यायकों पहचानता है वही अपने श्रात्माको जानता है| जो निश्चय 
नय से अपने श्रात्माकों जानकर भेज्नदानके द्वारा आपमे ठहर 
जाता है वही निश्चय रत्नत्रयस्प मोक्षके कारण भाव को प्राप्तकर 
लेता है। ऐसे भावको समभकर जो साघु्‌ श्रवस्थामे साथु का 
चारित्र पालता हुआ वीतराग चारित्र॒त्प होकर निजानन्दका स्वाद 
पाता है वही यथाथमे भाव मुनि है जिसके निश्चय चारित्र नहीं है 
वह द्रव्यलिगी है तथा मोक्षमार्गम गमन करनेवाला नहीं है। श्री 
अरहत भगवान और भावश्रमण ही वारवार नमस्कार करने व 
भक्ति करनेके योग्य है। उपासक इनकी यथार्थ सेवा करके पुण्य 


बाध उत्तम देव या मनुष्य होकर परम्पराय मोक्ष के पात्र हो 
जाते हूँ । | 


इस ग्रन्थमे आचायेने शुद्धोपपोग या साम्यभावकी यत्नतत्र 
महिमा कहकर राह ष मोह तत्र झात्मज्ञान व श्रात्मध्यान करनेकी 
प्रौर जीवको लगाकर समताके रमणीक परम शातसमुद्रमे स्नान 
करनेकों प्रेरणा की है। यही इस ग्रन्थका सार है । जो कोई बार- 
बार आपाटीकको पढेंगे उनको आात्मलाभ होगा। 


सन 





